











kao da kontempliraju. Zato ko god medu ljudima dosegne
veli¢inu, taj dobija udio u kontempaciji. Sitni ljudi su svad-
ljivei, brbljivci i klevetnici. Oni pak koji su izvrsni dobijaju
udio u kontemplaciji. Kontemplaciju slavi.« ’ _
2. »Onaj koji slavi: kontemplacija je brahman’, — koli-
ko daleko dopire kontemplacija, toliko postaje slobodan onaj
koji slavi kontemplaciju kao brahman.« »Postoji li nesto iz-
nad kontemplacije?« »Postoji.« »KaZi mi to, gospodine.«

VII, 7

1. »Spoznaja (vidfianam)® je iznad kontemplacije. Spo-
znajom se Rg-veda spoznaje, Sama-veda, Yadur-veda, Athar-
vana kao Cetvrta Veda, legende i purane kao peta, veda védd
(gramatika), nauka o Zrtvenim obredima za ofeve, matema-
tika, nauka o znamenju, kronologija, logika, nauka o upra-
vljanju, nauka o bogovima, nauka o brahmanu, nauka o de-
monima, nauka o ratovanju, nauka o zvijezdama, nauka o
zmijama, lijepe umjetnosti, nebo i zemlja, zrak i prostor, vo-
de i zar, bogovi i ljudi, stoka i ptice, trava i drvece, Zivotinje
zajedno sa crvima, musice i mravi, zakon i bezakonje, istina
i neistina, dobro i zlo, prijatno i neprijatno, hrana i pice,
ovaj injet i onaj. Samo spoznajom se spoznaje. Spoznaju
slavi.«

2. »Onaj koji slavi: ,Spoznaja je brahman’, dosize svi-
jet spoznaje i znanja. Koliko daleko dopire spoznaja, toliko
postaje slobodan onaj koji slavi spoznaju kao brahman.«
»Postoji li ne$to iznad spoznaje?«” »Postoji nedto iznad spo-
znaje.« »KaZi mi to, gospodine.«

VII, 8

1. »Snaga (balam) je iznad spoznaje. SnaZan Covjek ¢&i-
ni da stotine onih koji imaju spoznaju® drhte. Kada ‘je ¢o-
vjek jak, tad’ postaje onaj koji se istice. Kad se isti¢e, po-
staje onaj koji sluzi. SluZedi, on prianja uz wudcitelja, prio-
nuvéi uz uditelja postaje vidjelac, postaje slusa¢, postaje mi-
slilac, postaje probudeni, postaje djelatelj, postaje znalac.
Kroz snagu zemlja opstoji, kroz snagu prostor, nebo, plani-
ne, ljudi i bogovi, stoka 1 ptice, trava i drveée, Zivotinje za-
jedno sa crvima, musice i mravi opstoje. Kroz snagu svijet
opstoji. Snagu slavi.«

2. »Onaj koji slavi: ,Snaga je brahman’ — koliko dale-
ko dopire snaga, toliko postaje slobodan onaj koji slavi sna-
gu kao brahman.« »Postoji li ne$to iznad snage?« »Postoji.«
»KaZi mi to, gospodine.«
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VII, 9

1. »Hrana (annam) je iznad snage. Kada Sovjek ne jede
deset dana, pa &ak ako i ostane Ziv, tada postane ne-vidjelac,
ne-slusa¢, ne-mislilac, ne-probudeni, ne-djelatelj, ne-znalac. A
kada jede postaje vidjelac, postaje slusatelj, postaje mislilac,
postaje probudeni, postaje djelatelj, postaje znalac. Hranu
slavi.«

2. »Onaj koji slavi: ,Hrana je brahmanr’, taj dosize svi-
jet hrane i pi¢a. Koliko daleko dopire hrana, toliko postaje
slobodan onaj koji slavi hranu kao brahman.« »Postoji li
nesto iznad hrane?« »Postoji.« »KaZi mi to, gospodine.«

VII, 10

1. »Voda (apas) je iznad hrane. Kada nema obilne kise,
7iva bica venu misleéi: ,Hrana ¢ée biti oskudna’. A kada pad-
ne obilna kisa, Ziva bida se raduju misleéi: ,Hrane ¢ée biti u
obilju’. Upravo je voda ta koja poprima obli¢je ovog $to je
zemlja, $to je prostor, $to je nebo, §to su planine, $to su bo-
govi i ljudi, $to je stoka i ptice, trava i drvede, Zivotinje za-
jedno sa crvima, musice i mravi. Svi ovi oblici sama su voda.
Vodu slavi.«

2. »Onaj koji slavi: ,Voda je brahman’, taj ispunjava
sve svoje Zelje i postaje zadovoljan. Koliko daleko dopire
voda, toliko postaje slobodan onaj koji slavi vodu kao brah-
man.« »Postoji li ne$to iznad vode?« »Postoji nesto iznad
vode.« »KaZi mi to, gospodine.«

VII, 11

1. »Zar (tedas) je iznad vode. ProZevsi zrak on zagrija-
va prostor. Tada ljudi govore: ,Toplo je. Vruéina je. Sigurno
ée ki%a. Zar prvo ukazuje na to, a onda stvara vodu. A tada,
sijevaju¢i munjama uzduZ i poprijeko nebom, gromovi odje-
knu. Zato ljudi kazu: ,Sijeva. Grmi. Sigurno ¢ée ki$a'. Zar
prvo ukazuje na to, a onda stvara vodu. Zar slavi.«

2. »Onaj koji slavi: ,Zar je brahman’, taj i sam blis-
tav i sjajan dosiZze blistave i sjajne svjetove slobodne od
tame. Koliko daleko dopire Zar, toliko postaje slobodan onaj
koji slavi Zar kao brahman.« »Postoji li nesto iznad Zara?«
»Postoji.« »Kazi mi to, gospodine.«

VII, 12

1. »Prostor (akasah)® je iznad Zara. Jer u prostoru pre-
bivaju sunce i mjesec, svjetlost, zvijezde i oganj. Kroz pro-
stor ¢ovjek doziva, kroz prostor ¢uje, kroz prostor odgovara.
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U prostoru se raduje, u prostoru tuguje. U prostoru se rada
i u prostoru se preporada. Prostor slavi.«

2. »Onaj koji slavi: ,Prostor je brahman’, taj dosize
prostrane, blistave, bezgrani¢ne svjetove koji se daleko pro-
stiru. Koliko daleko dopire prostor, toliko postaje slobodan
onaj koji slavi prostor kao brahman.« »Postoji li neito iznad
prostora?« »Postoji.« »Kazi mi to, gospodine.«

VII, 13

1. »Pamdéenje (smarah) je iznad prostora. Ako se skupi
mno$tvo koje nema paméenja, ono neée ¢uti, neée mnijeti,
neée spoznavati. Ali ako mozZe pamtiti tada ¢ée ¢uti, tada de
mnijeti, tada ¢e spoznavati. Kroz pamcdcenje covjek sinove
spoznaje, kroz pamcéenje Zivotinje spoznaje. Pamdcenje slavic.

2. »Onaj koji slavi: ,Pamdéenje je brahman: — koliko
daleko dopire pamdcenje, toliko postaje slobodan onaj koji
slavi pamcenje kao brahman.« »Postoji li ne$to iznad pam-
denja?« »Postoji.« »KaZi mi to, gospodine.«

VII, 14

1. »Nada (asa) je iznad pamdéenja. Rasplamsano nadom
pamdcenje pamti obredne izreke. Potaknut nadom &ovjek vr-
i obredna djela, Zeli sinove i goveda, Zeli ovaj i onaj svijet.
Nadu slavi.«

2. »Onaj koji slavi: ,Nada je brahmarn’, taj kroz nadu
ispunjava sve svoje Zelje i njegove molbe nisu uzaludne. Ko-
liko daleko dopire nada, toliko postaje slobodan omnaj koji
slavi nadu kao brahman.« »Postoji li nes$to iznad nade?« »Po-
stoji.« »KaZi mi to, gospodine.«

VII, 15

1. »Zivotni dah (pranah) je iznad nade. Kao $to su sve
7bice vezane za srediSte kotada, tako je i sve vezano za Zivo-
tni dah. Zivot traje kroz Zivotni dah. Zivotni dah daje Zivot,
on daje %ivot Zivim bi¢ima. Zivotni dah je otac, Zivotni dah
je mati, Zivotni dah je sestra, Zivotni dah je brat, Zivotni dah
je ucitelj, Zivotni dah je brdhman.

2. »Kada ¢&ovjek o3tro odgovori ocu, majci, bratu, ses-
tri, u¢itelju ili brahmanu, tada ljudi kazu: ,Ti si ubojica oca,
ti si ubojica majke, ti si ubojica brata, ti si ubojica sestre,
ti si ubojica ucitelja, ti si ubojica brahmana’.«

3. »Ali kada on, one koje je Zivotni dah napustio, gur-
ne ZaraCem i sagori na lomaci svaki njihov djeli¢, tada lju-
di neée reéi za njega: ,ti si ubojica oca’, niti ,ti si ubojica maj-
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ke’, niti ,ti si ubojica brata’, niti ,ti si ubojica sestre’, niti ,ti
si ubojica ulitelja’, niti ,ti si ubojica brdhmana’.«

4. »Jer zivotni dah je sve ovo. Onaj ko uvidi tako, ko
mnije tako, ko spoznaje tako postaje izvrstan govornik. I ako
mu kazu: ,Ti si izvrstan govornik’, on moZe reéi: Ja sam iz-
vrstan govornik’. On to ne treba poreéi.«

VII, 16

1. »A onaj govori izvrsno ko govori izvrsno sa istinom.«"
»Ja ¢u biti taj koji ée govoriti izvrsno pomodu istine.« »Ali
treba Zeljeti spoznati istinu.« »Gospodine, ja Zelim spoznati
istinu.«

VII, 17

1. »Kada se razaznaje, tada se govori istina. Onaj ko
ne razaznaje taj ne govori istinu. Samo onaj ko razaznaje
govori istinu. Ali treba Zeljeti spoznati razaznavanje.« »Go-
spodine, ja Zelim spoznati razaznavanje.«

VII, 18

1. sKada se mnije, tada se razaznaje. Bez mnijenja se
ne razaznaje. Tek kada se mnije onda se razaznaje. Ali tre-
ba Zeljeti spoznati misao.« »Gospodine, ja Zelim spoznati
misao.«

VII, 19

1. »Kada postoji vjera, tada se mnije. Onaj ko nema
vjere, taj ne mnije. Samo onaj ko ima vjeru mnije. Ali treba
Zeljeti spoznati vjeru.« »Gospodine, ja Zelim spoznati vjeru.«

VII, 20

1. »Kada je covjek postojan, tada ima vjeru. Onaj ko
nije postojan taj nema vjere. Samo ko je postojan ima vje-
ru. Ali treba Zeljeti spoznati postojanost.« »Gospodine, ja
Zelim spoznati postojanost.«

VII, 21

1. »Kada ¢ovjek djeluje, tada je postojan. Ako ne dje-
luje nije postojan. Samo kada djeluje covjek je postojan.
Ali treba zeljeti spoznati djelatnost.« »Gospodine, ja Zelim
spoznati djelatnost.«
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VII, 22

1. »Kada ¢&ovjek dosegne srecu, tada djeluje. Ne dose-
gavdi srecu, on ne djeluje. Samo kad dosegne srecu on dje-
luje. Ali treba Zeljeti spoznati srecu.« »Gospodine, ja zelim
spoznati sreéu.«

VII, 23

1. »Sreéa je beskraj. Nema sree u malom (konaénom).
Samo beskraj je sreda. Ali treba Zeljeti spoznati beskraj.«
»Gospodine, ja Zelim spoznati beskraj.«

VII, 24

1. »Tamo gdje ¢ovjek ne vidi nidta drugo, ne &uje ni-
$ta drugo, ne spoznaje ni$ta drugo, to je beskraj. A tamo
gdje vidi ne$to drugo, gdje ¢uje nesto drugo, gdje spoznaje
nesto drugo, to je konalnost. Ono 3to je beskrajno, to je
besmntno, a ono $to je konadno to je smrtno.« »Na §to se
beskraj oslanja, gospodine?« »Na vlastitu veli¢inu, ili ¢ak ni
na veli¢inu.«

2. »Ovdje na zemlji, ljudi nazivaju goveda i konje, slo-
nove i zlato, robove i Zene, polja i kude veli¢inom. Ja ne go-
vorim tako, ja ne govorim tako«, rece on, »jer u tom slucaju
jedna stvar je utemeljena na drugoj.« “

VII, 25

1. »A beskraj je dolje, on je gore. On je zapadno, on je
isto¢no, on je juZno, on je sjeverno. On je cijeli ovaj svijet
A sada pouka u odnosu na jastvo (aham-karah). Ja sam do-
lje, ja sam gore, ja sam zapadno, ja sam istoéno, ja sam
juzno, ja sam sjeverno. Ja sam cijeli ovaj svijet.«

2. »A sada pouka u odnosu na atman. Atman je dolje,
aiman je gore. Atman je zapadno, diman je istodno, atman
je juzno, dtman je sjeverno. Atman je cijeli ovaj svijet. Onaj
ko uvida tako, ko mnije tako, ko spoznaje tako, onaj <iji
je uzitak atman, &ije je veselje atman, ko se sljubi s atma-
nom, Cija je naslada atman, taj postaje svoj vlastiti gospo-
d?r. A koji misle drugadije, oni imaju druge za vladara. Oni
zive u prolaznom svijetu i ni u jednom svijetu nisu slobodni.«

VII, 26

.. 1. »Za onog ko vidi, ko mnije tako, ko spoznaje tako
Zivotni dah izvire iz aimana, nada iz atmana, pamdenje iz at-
mana, prostor iz atmana, Zar iz datmana, voda iz atmana, po-
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javljivanje i nestanak iz dtmana, hrana iz dtmana, snaga iz
atmana, razaznavanje iz dtmana, kontemplacija iz datmana,
volja iz atmana, misao iz dimana, razum iz atmana, rijec¢ iz
dtmana, ime iz atmana, obredne izreke iz dtmana, obredna
djela iz atmana, cijeli ovaj svijet iz dtmana.«

2. O tome su stihovi:

Vidjelac smrt ne vidi,
ni bolest ni patnju.
Sve vidjelac vidi,

sve dosiZze cjelovito.

On- (dtman) jednostruk, postaje trostruk, postaje pete-
rostruk, sedmerostruk, deveterostruk. I opet, on je nazvan
jedanaesterostruk, sto i jedanaesterostruk, dvadeset-tisuco-
struk. Kada je hrana ¢ista, priroda je ¢&ista. Kad je priroda
ista, predaja (smrtih) je &vrsta. Kad se poludi predaja raz
rjeSuju se svi ¢vorovi. Takvome koji je skinuo ljagu poSto-
vani Sanatkumara pokazuje drugu obalu tame. Njega ljudi
nazivaju Skanda, da njega ljudi nazivaju Skanda.«

(Prev. D. Z.)

VIII, 1*

4. »Ako mu prigovore: ako se u ovoj tvrdavi brahma-
na® nalazi sve §to jest, sva biéa i sve Zelje, §ta onda ostaje
kada je stize bolest ili kada umire?,

5. neka odgovori: on* ne stari sa staro$¢u, nije pogo-
den udarcem. To je istinska tvrdava brahmana. U njoj su
jelje sadriane. To je atman bez grijeha, bez starosti, bez
smrti, bez tuge, nepodloZan gladi i Zedi, ¢ija je Zelja istinita
(realna), &ija je pomisao (samkalpah) istinita. Kao 3to se
ovdje biéa vladaju kako im je zapovijedeno, i kojem bilo
cilju da tee — bilo da se radi o nekoj pokrajini ili tek di-
jelu polja — samo njemu se predaju.

6. Kao 3to ovdje propada onaj svijet 3to je postignut
djelovanjem, tako tamo propada onaj svijet $to je postignut
zaslugom (Zrtve). Oni koji odavde odlaze a da nisu nasli at-
man ni one prave Zelje, njih u svim svjetovima &eka Zivot
suprotan njihovoj Zzelji. Ali oni koji odavde odlaze a da su
spoznali atman i one prave Zelje — oni se u svim svjetovima
mogu kretati kako Zele.
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VIII, 2

1. Ako poZeli svijet otaca — od same njegove pomisli®
oci mu se predstavljaju (samuttisthanti). Posto je dostigao
svijet otaca, on je sretan.

2. A ako pozeli svijet majki*, od same mu se njegove
pomisli majke predstavljaju. Posto je dostigao svijet majki,
on je sretan.

3. Zatim, ako poZeli svijet brace, od same njegove po-
misli brada mu se predstavljaju. Posto je dostigao svijet bra-
ée, on je sretan.

4. Zatim, ako pozZeli svijet sestara, sestre mu se pred-
stavljaju od same njegove pomisli. Posto je dostigao svijet
sestara, on je sretan.

5. Zatim, ako poZeli svijet prijatelja, od same mu se
njegove pomisli prijatelji predstavljaju. PoS$to je dostigao
svijet prijatelja, on je sretan.

6. Zatim, ako pozZeli svijet mirisa i cvjetnih vijenaca,
od same mu njegove pomisli mirisi i cvjetni vijenci iskrsa-
vaju (samuttisthatah). Posto je dostigao svijet mirisa i cvjet-
nih vijenaca, on je sretan.

7. Zatim, ako pozeli svijet jela i pica, od same mu nje-
gove pomisli jelo 1 pice iskrsavaju. Posto je dostigao svijet
jela i pica, on je sretan.

8. Zatim, ako poZeli svijet muzike i pjesme, od same
njegove pomisli muzika i pjesma mu iskrsavaju. Posto je
dostigao svijet muzike i pjesme, on Je sretan.

9. Zatim, ako poZeli svijet Zena”, na samu mu se nje-
govu pomisao Zene predstavljaju. Dostigavsi svijet Zena, on
je sretan.

10. Bilo kojem cilju da Zzudi, bez obzira kakva mu je
Zelja, od same mu se njegove pomisli ona ispunjava, i on
je zato sretan.

VIII, 3

1. Istinite® su Zelje zastrte neistinitim. Iako su istinite,
neistina” ih zastire. Doista, bilo ko da umre, ovdje ga se vise
ne moie vidjeti.

2. Ipak, kako one (rodake) koji su ovdje zivi tako i
preminule kao i drugo $to Zeli a ne dostiZe, sve to nalazi
ako ode tamo®; jer tamo” su istinite Zelje zastrte neistinitim.
Kao 3to oni koji ne poznaju polje ne nalaze sakriveno blago
zlata ¢ak ni ako stalno nanovo preko njega hodaju, isto
tako sva bic¢a iz dana u dan nailaze na svijet brahmana ali
ga ne prepoznaju jer ih u tome sprecava neistina.
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3. Zapravo, taj je dtman u srcu®, a njegovo je etimo-
losko objasnjenje (niruktam) slijedece: hrdy ayam®, a otuda
hrdayam.® Onaj ko ovako zna svakodnevno odlazi na nebeski
svijet.

4. A spokojstvo koje se uzdiZe iz njegova tijela ($arirat)
i, postigavsi najvidi sjaj, pokazuje se u vlastitom liku, to je
taj atmane«, ree on. »To je neumrlost, neustradivost, to je
brahman. Brahman se zove istinom®.

5. Doista, tri su sloga u sat-ti-yam. Sat (biée) je ne-
umrlost, ti je ono $to je smrtno, a ono yam vezuje oboje, i
zato je yam. Onaj ko ovako zna dan za danom stiZe na ne-

beski svijet.«
(Prev. R. 1)

11 Poteci indijske misli



Brhadaranyaka

I 1

1. Aum. Zora je doista glava Zrtvenog konja, sunce
oko, vjetar dah, otvorena usta oganj vaisvanara, a godina je
bi¢e Zrtvenog konja. Nebesa su njegova leda, meduprostor
trbuh, zemlja kopito, strane svijeta bokovi, medustrane reb-
ra, godi$nja doba udovi, mjeseci i polumjeseci zglobovi, dani
i noéi noge. Zvijezde su kosti, oblaci meso, hrana u utrobi
pijesak, rijeke Zile, jetra i pluca planine, trava i drvecée dlaka.
Izlazeée sunce je njegova prednja strana, a zalazede straZnja.
Kad zarza munje sijevaju, kad se stresa grmi, kad mokri
kisa pada. A njegov glas, to je doista glas!

2. Dan uistinu iskrsnu, kao posuda mahiman’ postav-
ljena ispred konja. Njegovo porijeklo je u istoénom moru.
Noé iskrsnu kao posuda mahiman postavljena iza njega. Nje-
no porijeklo je u zapadnom moru. Ovo dvoje se rada s obije
strane konja kao dvije Zrtvene posude mahiman. Postavsi
hat vodio je bogove, kao pastuh vodio je gandharve, kao
trka¢ demone, a kao konj ljude. More je njegov srodnik,
more je njegov izvor.

2

Ovdje u pocetku nideg nije bilo. Smréu bijase ovaj
svijet pokriven, ili gladu, jer glad je smrt (mrtyuh). Tad
mrtyu stvori misao: »Bit éu onaj koji ima atman’«. 1 po-
krenu se slavedi. Od njega koji je slavio postale su vode.
»Doista, voda' je nastala dok sam slavio'.« Zato je ona bit
Zrtvene vatre arka. Voda (ili sreda) pristie upravo onome
ko tako zna: »Ona je bit Zrtvene vatre arka.«*

L
1.
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2. Arka je doista voda. To $to bijase pjena vode to je
postalo &vrsto, to je postalo zemlja. Na njoj se Mrtyu' na-
prezao. Bit Zara njega koji se naprezao i trapio premetnu se
u vatru.

3. Razdijelio se u tri dijela: sunce je jedna treéina,
zrak jedna trecina, vatra jedna treéina. On je i Zivotni dah
koji je podijeljen u tri dijela. Njegova glava je isto&ni pravac,
a ruke su mu dva medupravca. Njegov rep je zapadni pra-
vac, a bedra su mu medupravci. Rebra su mu jug i sjever.
Leda su nebo, trbuh meduprostor, prsa zemlja. On stoji &vr-
sto u vodi. Ko tako zna, stoji ¢vrsto bilo gdje da ide.’

4, On poZeli: »Neka se rodi moje drugo sopstvo (at-
man)«. On, glad ili smrt, spoji se s rije¢ju’ u ljubavnom zagr-
ljaju posredstvom misli. To §to bijase sjeme to postade godi-
na. Jer prije nije bilo godine. Gajio ga je tako dugo koliko
traje godina i nakon toga ga je odaslao. Tada je zinuo da pro-
guta ovo $to se tek bilo rodilo, a sjeme je nadinilo: »bhanc.
To postade rijec.

5. On pomisli: »Ako ga ubijem, nacinit ¢u veoma malo
hrane«. Ovim rije¢ima odaslao je od sebe sve §to god je ovdje:
strofe, prozne izreke, napjeve, metre, Zrtve, ljude i Zivotinje.
Sve §to je emanirao odluéio je pojesti. Doista, on sve jede i
to je prozdrljivost prozdiraca.” Ko ovako zna: »To je prozdr
ljivost proZdirata«, postaje proZdira¢ svega ovoga i sve po-
staje njegova hrana.

6. On pozeli: »Hajde da ponovo veéom Zrtvom Zrtvujemc.
Naprezao se i trapio. Mo¢ uzviSenosti njega koji se naprezao
i trapio narasla je. Zivotni dahovi doista su mo¢ uzvienosti.
Dok su se Zivotni dahovi uzdizali, njegovo tijelo je bujalo. U
njegovom tijelu doista bijase duh (manas).

7. On pozZeli: »Neka mi ovo tijelo bude prikladno za Zrt-
vu i neka time postanem otjelovljen«! Tako je postao konj.
Sto je mabujalo, to je postalo prikiadno za Zrtvu. Ko ovako
zna: »To je bit konjske Zrtve«, taj uistinu poznaje Zrtvu ko-
nja. Pustiv§i ga slobodnim razmisljao je i na kraju godine
Zrtvovao ga sebi. Stoku je Zrtvovao bogovima. Zato ljudi ono
$to je posvedeno svim bogovima Zrtvuju Pradapatiju. Ono Za-
reée sunce upravo je ova konjska zrtva. Godina je njegovo
tijelo, ovaj zemaljski oganj je arka (sveti oganj) i ovi svije-
tovi su njegova tijela. Tako ih je dvoje: arka i usvamedha
(konjska Zrtva). Ali oni su jedno boZanstvo, sima Smrt. Ko
tako zna nadilazi ponovnu smrt, smrt ga ne moZe doseéi, smrt
postaje njegov dio i on postaje jedno s ovim bozanstvima.
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I,3

1. Dvostruko je potomstvo Pradapatijevo: bogovi i de-
moni. Bozi bijahu mladi, a demoni stariji. Oni su se medu-
sobno borili za ove svjetove. Bogovi odluc¢ise: »Hajde da po-
bijedimo demone pri Zrtvi pojanjem«.

2. Rekose rije¢i: »Pjevaj za nas«. »Dobroc, izusti rije¢ i
zapoje im. Uzitak koji je u rije¢i ona pojanjem pribavi bo-
govima, a $to u njoj bijase dobro, bilo je za nju samu. De-
moni su shvatili: »Uistinu, ovim pojcem ée nas oni pobijediti«.
Navalivs$i na njega pogodide ga zlom. To je upravo zlo: kad
se govori ono $to je neprili¢no.

3. Rekose dahu: »Pjevaj za nas«. »Dobroc, izust1 dah i za-
poje im. Uzitak koji je u dahu on pojanjem pribavi bogovi-
ma, a §to u njem bijase dobro, bilo je za njega samog. Demo-
ni su shvatili: »Uistinu, ovim pojcem ¢e nas pobijediti«. Na-
valivdi na njega pogodide ga zlom. To je upravo zlo: kad se
njusi ono $to je nepriliéno.

4. Rekode oku: »Pjevaj za nas«. »Dobro«, izusti oko i
zapoje im. Uzitak koji je u oku ono pojanjem pribavi bogo-
vima, a $to u njem bijase dobro, bilo je za njega samog. De-
moni su shvatili: »Uistinu, ovim pojcem ¢e nas pobijediti«.
Navalivdi na njega pogodise ga zlom. To je upravo zlo: kad
se gleda ono §to je neprili¢no.

5. Rekose uhu: »Pjevaj za nas«. »Dobro«, izusti uho i
zapoje im. Uzitak koji je u uhu ono pojanjem pribavi bogo-
vima, a §to u njem bijase dobro, bilo je za njega samog. De-
moni su shvatili: »Uistinu, ovim pojcem ¢e nas oni pebijedi-
ti«. Navaliv§i na njega pogodise ga zlom. To je upravo zlo:
kad se slusa ono $to je neprili¢no.

6. Rekose razumu: »Pjevaj za nas«. »Dobroc, izusti razum
i zapoje im. UZitak koji je u razumu on pojanjem pribavi bogo-
vima, a $to u njem bijase dobro, bilc je za njega samog. De-
moni su shvatili: »Uistinu, ovim pojcem ¢e nas pobijediti«.
Navalivs$i na njega pogodi$e ga zlom. To je upravo zlo: kad
se misli ono §to je neprili¢no.

7. Rekose Zivotnom dahu koji je u ustima: »Pjevaj za
nas«. »Dobrox, izusti Zivotni dah i zapoje im. Demoni su shva-
tili: »Uistinu, ovim pojcem de nas pobijediti«. Navalivéi na
njega pogodise ga zlom. I kao 3to se grumen zemlje rasprsi
udarivsi o kamen, tako su i oni nestali rasprieni u svim prav-
cima. Tako su ostali bogovi a demoni su poraZeni. Ko tako
lz)nq ostaje sam sa sobom, a neprijatelj koji ga mrzi biva od-

aden.
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19. On je Ayasya Angirasa, jer je bit udova." Zivotni dah
je bit udova, da, zivotni dah je bit udova. Zato, od kojeg
god se uda Zivotni dah udalji, upravo taj se osu$i. Jer on je
uistinu bit udova.

20. On je i Brhaspati. Rije¢ je brhati” i on je njen gos-
podar. Zato je on Brhaspati, gospodar Rijeci.

21. On (Zivotni dah) je i Brahmanas-pati. Rije¢ je brah-
man® i on je njen gospodar. Zato je on Brahmanas-pati, go-
spodar izreke brahman:

22. On je i saman. Rije¢ je saman,” a on je sa (Zensko)
i ama (mugko) i zato se napjev zove saman. Jer je sliCan le-
teéem mravu, slican musici, sli¢an slonu, sli¢an trima svje-
tovima i svermu onome, zato se sdman zove sdman (samanah,
slican, jednak). Ko tako zna ovaj saman taj postize jedinstvo
s njime i Zivi u njegovom svijetu.

23. On je i udgitha, pojanje Sama-vede. Zivotni dah je
ud, jer Zivotnim dahom je cijeli svijet poduprt, a githa, pjes-
ma, je rije¢. On je pak i ud i githa, on je udgitha.

24. 1 Brahmadatta Caikitaneya je rekao pijuéi kraljev-
sko pi¢e somu: »Neka mi ovaj kralj raskoli glavu ako je
Ayasya Angirasa pojao drugalije. Jer on je pojao jedino ri-
je¢ju i Zivotnim dahome.

25. Ko poznaje bogatstvo ovog samana (napjeva), taj
ga i posjeduje. Bogatstvo samana je melodija. Zato onaj koji
obavlja sveéeni¢ku duZnost Zeli mclodi¢an glas. Takvim gla-
som koji je ispunjen melodijom on obavlja duZnost svedeni-
ka. Naime, ljudi pri Zrtvi Zele vidjeti sveéenika s melodi¢nim
glasom, onog koji posjeduje bogatsivo. A ko tako poznaje to
bogatstvo samana, taj ga i posjeduje.

26. Ko poznaje zlato (ispravan ton) ovog sdinana, taj i
posjeduje zlato. Upravo melodija je njegovo zlato. Ko tako
poznaje ovo zlato napjeva, taj ga i posjeduje.

27. Ko poznaje oslonac ovog samana uistinu stcji ¢vrsto.
Rije¢ je njegov oslonac.” Jer oslonjen na rije¢ ovaj Zivotni
dah poje. Neki pak kaZzu: »On je oslonjen na hranue.

28. A pri kazivanju prociséavajucih hvalospjeva svede-
nik 1g)rastotar poje napjev. Dok on pcje sveéenik mrmlja ove
izreke:

Od nebitka vodi me bitku,
iz tame vodi me svjetlu,
od smrti vodi me besmrtnosti.
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Kad govori: »Od nebitka vodi me bitku«, misli pri tom: »Ne-
bitak je smrt, a bitak besmrtnost~. Hode rec¢i: »Od smrti vo-
di me besmrtnosti, ué¢ini me besmrtnime«,

Kad govori: »Iz tame vodi me svjetlu«, pri tom misli:
»Tama je smrt, a svjetlo besmrtnost«. Hoée reéi: »0Od smrti
vodi me besmrtnosti, u¢ini me besmrtnime.

A kad govori: »Od smrti vodi me besmrtnosti«, onda
nema nic¢eg $to je nejasno.

I drugim himnama on mozZe za sebe nadi hranu pojudéi.
Neka njima izabere blagodat i Zelju koju god pozcli. Onaj
pojac (udgatar) koji tako zna, Zelju koju god pozeli, bilo za
sebe, bilo za domacina, pojanjem 1 ostvaruje. On je bez sum-
nje pobjednik svijeta. Ko tako zna ovu Sama-vedu ne zudi za
postignucem boljeg svijeta.”

I 4

1. U pocetku svijet bijase samo datman u oblitju purule
(prakozmickog ¢ovjeka). Pogledav3i unaokolo ne vidje niSta
drugo osim sebe. Prvo izusti: »Ja jesam.« Tako je nastala
oznaka »ja«. Zato i danas upitan prvo kaZe: »Ja sam ovoc.
a onda izgovori neko drugo ime koje ima. Kako je prije
(piirva) pocetka svijeta sagorio (u3) sva zla, zove se purusa.”
Onaj koji tako zna doista saZiZe onog koji Zeli biti prije nje-
ga.

2. On bijase uplasen. Zato se plasi onaj koji je osamljen.
Pomisli: »Cega se plasim kad ovdje nema nikog drugog osim
mene«? I strah mu i$¢eznu. Jer ¢ega bi se on trebao plasiti?
Strah nastaje samo od drugoga.

3. Ali on (atman) se nije radovao. Zato se osamljeni ne
raduje. PoZelio je drugoga. Postade tako velik kao mus-
karac i Zena &vrsto obgrljeni i podijeli se u dva dijela. Od
toga nastado$e muz i zena. Zato Yadfavalkya rece: Svaki od
nas je kao polovi¢na krhotina«. Tako se ova praznina ispuni
Zenom. On se sjedinio s njom 1 nastadose ljudi.”

4. Zena pomisli: »Kako se mogao sjediniti sa mnom stvo-
rivii me iz sebe?” Hajde da se sakrijem«! Ona postade kra-
va, onaj drugi bik, i spoji se s njon. Tako nastadc$e goveda.
Ona postade kobila, onaj drugi pastuh, ona magarica, on ma-
garac i spoji se s njom. Tako nastado$e jednokopitari. Ona
postade koza, onaj drugi jarac, ona ovca, on ovan i spoji se
s njom. Tako nastade stoka. Tako je upravo, sve ovo §to Zivi
u paru, on stvorio, sve do malih crvenih mrava.
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5. Znao je: »Ja sam uistinu stvaranje (sr3tih, emanaci-
ja) jer ja sam sve ovo stvorio«. Tako se zbilo stvaranje. Ko
tako zna sudjeluje u ovom njegovom stvaranju.

6. Zatim je trljao i rukama stvorio oganj iz njegove
maternice, usta. Zato su oni oboje u unutra$njosti bez dlaka.
Jer maternica je u unutradnjosti bez dlaka. I kad ijudi govo-
re za svakog pojedinog boga: »Zrtvuj ovome, Zrtvuj onomec,
tada su svi ti bogovi njegovo djelo, 2 on svi ti bogevi. A Sto
god je vlaZno, to je stvorio iz bujice sjemena; to je soma.
Tako je cijeli svijet ili hrana ili oraj koji jede. Sorma je hra-
na, a oganj jeda¢ hrane. Najvi§e stvaranje brahmana” je to
to je stvorilo jo§ sjajnije bogove, $to je, iako smrtno, stvo-
rilo besmrtnike. Zato je to najvise stvaranje. Ko tako zna
sudjeluje u ovom njegovom stvaralastvu.

7. U pocetku svijet bijase nerazlucen ( avyakyrtam, nedi-
ferenciran)." Posta razlucen (manifestiran, diferenciran) ime-
nom i likom kada je regeno: »Svijet ima ovaj lik i ono ime«.
Zato je i danas svijet razluen upravo imenom i likom kqd
se kase: »Svijet ima ovaj lik i ono ime«. On (atman) je ovdje
prodro sve do vrska noktiju, kao britva zabijena u korice, kao
svepodupiruéi u svoje boraviste. Njega ne vide, jer je nepot-
pun u pojedinaénom. Kada diSe naziva se dahom, kad govori
rije¢ju, kad gleda okom, kad slusa uhom, kad razmiglja ra-
zumom. A to su samo imena njegovih djela. Onaj koji ga
slavi u pojedinaénom ne poznaje ga: jer on je nepotpun u
pojedinaénom. Treba slaviti atman i tada sve ovo postaje jed-
no.” Ovaj arman je trag svega ovoga (cijeloga svijeta) i po
njemu se sve ovo spoznaje, kao $to se po tragu nronalazi put.
Ko tako zna postize slavu i ¢ast.

8. Ovaj atman koji nam je blizi nego i$ta draZi je od sina,
drazi od bogatstva, drazi od svega drugoga. Ako ¢ovjek kaZe
onom koji naziva ne§to drugo a ne datman dragin, da ce iz-
gubiti to $to mu je drago, moZe biti upravo tako. Covjek tre-
ba da slavi samo dtman kao drago. Jer onom koji slavi atman
kao drag, to §to mu je drago nece izmaci.

9. O tome su rekli: »Zasto ljudi misle da ¢e znanjem
brahmana postati sve ovo (cijeli svijet)? Sto je 1o brahman
znalo po ¢emu je postalo sve ovo«?”

10. U pocetku svijet bijade braliman. Ono sebe spoznade
ovako: »Ja sam brahman«. Od njega postade sve ovo. I koji
god je medu bogovima bio probuden i on postade to. Tako
bijafe medu r3ijima, tako medu ljudima. Videéi to, r3i Va-
madeva spozna: »Ja bijah Manu, i sunce takoder«. Tako je
to ¢ak i danas. Ko tako zna: »Ja sam brahmanc, taj postaje

167



sve ovo. Cak ni bogovi ne mogu upravljati takviin jer on
postaje njihov atman. A ko postuje drugo boZanstvo misleéi:
»Ono (brahman) je jedno, a ja sam drugoe, taj ne razumije.
Sto je njemu Zivotinja, to je on bogovima. Kao $to mnoge
Zivotinje sluZe ¢ovjeku, tako covjeh sluzi bogove. Ako Covje-
ku odvedu samo jednu Zivotinju on postaje nezadovoljan. A
kako ne bi bio ako mu odvedu mnoge? Zato i bogovima nije
prijatno ako to spozna ma i jedan Covjek.

11. U pocetku svijet bijase brahman, samo jedno. Ali kao
samo nije napredovalo. Stvorilo je izvrsnu vrstu k3atrija i
one koji su k3atrije medu bogovima: Indra, Varuna. Soma,
Rudra, Pardanya, Yama, Mrtyu, I8ana.” Od ovih ks$atrija ni-
$ta nije mocnije. Zato pri kraljevskoj Zrtvi ksatrija sjedi is-
pred brahmana i tako se ukazuje ¢ast kSatriji. Pa ipak je
brahman® izvor k3atrijske vlasti. Zato kada kralj zadobiva
¢ak i najvi$i poloZaj, na kraju prilazi brahmanu kao svom iz
voru. Ko ovoga povrijedi napada svoj izvor. Postaje rdaviji
jer napada boljega.

12. Ali i opet nije napredovao. Stvori narod, a to su oni
koji su medu bogovima pobrojeni u grupama: Vasui, Rudre,
Aditye, Visvadeve, Maruti.

13. I opet nije napredovao. Stvori rod $udra, Piidana. Do-
ils_ta, ona (zemlja) je Pasan, jer ona sve hrani, §to god je ov-
je.

14. I opet nije napredovao. Stvori jo$ izvrsniji oblik
dharma. Dharma,” to je moc¢ k$atrija. Zato od dharme nista
nije vise. Tako slabiji Zeli pobijediti jacteg dharmom kao kra-
ljem. Uistinu, $to je dharma, to je upravo istina. Zato ljudi
i kazu za onog koji govori istinu: »On govori dharmuc, ili
za onog koji govori dharmu: »On govori istinu«. Jer, doista,
ovo dvoje su jedno.

15. Eto to su brahman, k3atra, vis (narod) i $adra.
Brahman je postojalo medu bogovima kao oganj, a medu
ljudima kao brahman (svedenik). Ksatrijska vlast je pak
postojala u k$atriji, vaj$ija u vajsiji, $udra u $udri.” Zato lju-
di Zude ste¢i polozaj medu bogovima preko ognja, a medu
ljudima preko brdhmana.” Jer brahman postoji kroz ova dva
oblika. Onome ko napusti ovaj svijet, ne spoznavsi svoj vla-
stiti svijet (utoliste), to nespoznato (brahman) ne koristi.
Kao $to onom drugom ne koristi neizre¢ena veda, ili neizvr-
Sen obred. Cak ako ¢ovjek ovdje i izvr$i, a ne znajuéi to,
veliko i sveto djelo, to njegovo djelo na kraju propada. Cov-
jek treba da slavi atman kao svoj vlastiti svijet. Ko slavi
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atman kao svoj vlastiti svijet, njegovo djelo nece propasti.
Jer, upravo se iz tog dtmana stvara Sto god se zaZeli.

16. Uistinu, ovaj dtman je svijet (sjedidte) svih bica.
Jer lijeva Zrtvu i Zrtvuje, Covjek je sjediste bogova. Jer ka-
zuje Vedu, tovjek je sjediste vidovnjaka. Jer izlijeva Zrtvene
ponude precima i jer Zeli potomstvo, Covjek je sjediSte pre-
daka. Jer zadtiuje ljude i jer im udjeljuje hranu, Covjek je
sjedite ljudi. Jer pribavlja vodu i travu Zivotinjama, covijek
je sjediste Zivotinja. Jer u njegovom domu Zive zvijeri, ptice,
pa i mali crveni mravi, on je njihovo sjediSte. Kao §to Cov-
jek zeli sigurnost u svom vlastitom svijetu, tako sva bica Zele
sigurnost onome koji tako zna. To je poznato i ispitano.

17. U pocetku svijet bijase dtman i bijae sam. On poze-
li: »Da mi je Yena, mogao bih imati potomstvo! Da mi je bo-
gatstvo, mogao bih vrsiti obred«! Toliko je on poZelio. Cak
ako &ovjek i Zeli ne postiZe viSe od toga. Zato i danas, ko je
sam, 7udi: »Da mi je Zena, mogao bih se razmnazati! Da sam
bogat mogao bih vrsiti obred«! I tako dugo dok ne postigne
jedno od toga smatra da je nepotpun.” A njegova je potpu-
nost u sljedeéem: razum je njegov datman, rije¢ je Zena, dah
potomstvo, cko ljudsko bogatstvo, jer o¢ima ga se pronalazi,
a uho je boransko bogatstvo, jer uhom se o njemu ¢uje. At-
man (tijelo) je mnjegovo djelo, jer atmanom djelo iz-
vr$ava. Tako je Zrtva peterostruka, Covjek je peterostruk, Zi-
votinja je peterostruka, i peterostruko je sve $to god je ov-
dje. Ko tako spozna, polucuje sve ovo.

I5-

14. Ovaj Pradapati je godina i ima Sesnaest dijelova.
Noéi su petnaest njegovih dijelova, se$naesti njegov dio je
&vrsta tofka. S no¢ima on jada i s njima propada. USavsi, u
no¢i mladog mjeseca, svojim Sesnaestim dijelom u sve $to dide
yivotnim dahom, on se rada u osvit novog dana. Zato u tak-
voj noéi, u ¢ast ovog boZanstva, neka niko ne prekida Zivot
onog $to diSe, pa makar to bio guster ili zrno Zita."

15. Onaj ¢ovjek, koji ovo tako spozna, on je Pradapati
koji je godina i koji ima 3esnaest dijelova. Bogatstvo je pet-
naest njegovih dijelova, atman je $esnaesti. S bogatstvom on
jada i s njime propada. Sto je atman, to je os kotaca, a ime-
tak mu je obrué¢. Zato, kada Covjek izgubi sav svoj imetak
a sam i dalje Zivi, ljudi tada kaZu: »Samo obru¢ kotaca je pro-
paoc.

16. Doista, postoje tri svijeta: svijet ljudi, svijet ofeva i
svijet bogova. Svijet Ijudi se osvaja samo kroz sina i ni jed-
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nim drugim djelom, svijet ofeva Zrtvenim ¢inom, a svijet bo-
gova znanjem. Svijet bogova je najizvrsniji medu svjetovima
i zato se znanje veli¢a.”

17. A sada predaja. Kad ¢ovjek misli da ée umrijeti, go-
vori sinu: »Ti si brahman, ti si Zrtva, ti si svijet«. Sin mu
odgovara: »Ja sam brahman, ja sam Zrtva, ja sam svijet«.
Uistinu, $to god je nauceno nalazi se u objavi. Sve Zrtve za-
jedno su Zrtva. Koji god bili svijetovi, svi zajedno su Svijet
Sve to je uistinu toliko. Otac misli: »Kako je sve to on, neka
me sin $titi od ovoga svijeta«. Zato je pouceni sin nazvan
onim koji daruje slobodu i zato je poucen. Kada onaj koji
tako zna odlazi sa ovoga svijeta, ulazi u sina sa svojim Zivot
nim dahovima. I $§to god je nepravo udinio, svega toga ga
sin oslobada. Zato se i naziva sinom. On uz sina stoji évrsto
na ovom svijetu, a onda u njega ulaze besmrtni boZanski da-
hovi.”

21. A sada slijedi tumacenje obi¢aja.” Pradapati stvori
osjetila (karma)”. Kad su stvorena, ona se medusobno stanu
prepirati. »Ja ¢u govoriti«, odlu¢i glas. »Ja ¢u gledati«, od-
lu¢i oko. »Ja ¢u Suti«, odlu¢i uho. Tako i ostala osjetila odlu-
¢ige §to ¢e, svako prema svome djelovanju. Pojavivsi se kao
umor, smrt im- pride i obuzme ih. Obuzevsi ih, smrt ih zau-
stavi. Glas posta umoran, oko posta umorno, uho posta umor-
no. Ali smrt ne dosegnu do onog koji bijase sredi$nji dah.
Osjetila odlu¢e da ga upoznaju i rekoSe: »On je majizvrsniji
medu nama. Jer on se, bilo da se krece ili ne krece, ne uma-
ra niti propada. Hajde da uzmemo njegovo obli¢je«. I svi
poprimise njegov lik. Zato se oni po njemu zovu Zivotnim
dahovima. I u kojoj god porodici postoji ¢ovjek koji zna ta-
ko, tu porodicu nazivaju po njemu. I ko god se spori s onim
ko zna tako, taj slabi i oslabiv§i na kraju umre. Ovo se od-
nosi na atman.

22. A ovo se odnosi na boZanstva®. »Ja ¢u paliti«, odlu¢i
oganj. »Ja ¢u davati Zar«, odlu¢i sunce. »Ja ¢u sjati«, odluci
mjesec. Tako i ostala boZanstva odlucise $to ée, svako prema
svojoj boZanskoj prirodi. I kao $to je dah sredi$nji medu Zi-
votnim dahovima, tako je i Vayu medu boZanstvima. Jer dru-
ga boZanstva iS€ezavaju, Vayu ne. Vayu je boZanstvo koje ni-
kad ne zalazi.”

23. O tome postoje stihovi:

Iz koga sunce izlazi
i u kome ono zalazi,
(Doista, iz daha izlazi,
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i u dah zalazi)

za njega bogovi dharmu stvorise

Samo on je danas, on de biti i sutra.

Sto god im bogovi odrediSe tada, samo to oni vrie i
danas. Zato neka se Covjek pridrZzava samo jednog obicaja.
Neka udahne i izdahne Zele¢i: »Nek’ me zlo smrti ne dosegnex«.
Kada to vrsi neka to pokusa izvrsiti do kraja. Time on polu-
¢uje jedinstvo s ovim boZanstvom i boravi u njegovom svi-
jetu.

I, 6

1. Ovaj svijet je trojstvo: ime, oblik i djelo. U odnosu
na imena je ovo §to se naziva rijec. Ona je njihova pjesma
hvale uktha, jer iz nje sva imena proizlaze (uttha). Ona je
njihov napjev saman, jer je slitna (sama) sa svim imenima.
Ona je njihovo brahman, jer ona sva imena podupire (\/bhr)™.

2. U odnosu na oblike je ovo $to se naziva oko. Ono je
njihova pjesma hvale uktha, jer iz njega svi oblici proizlaze
(uttha). Ono je njihov saman, jer, je sliCan (sama) sa svim
oblicima. Ono je njihovo brahman, jer ono sve oblike podupi-
re (V bhr).

3. U oduosu na djela je ovo §to se naziva tijelo. Ono je
njihova pjesma hvale uktha, jer iz njega sva djela proizlaze
(uttha). Ono je njihovo saman, jer je sliéno (sama) sa svim
djelima. Ono je njihovo brahman, jer ono sva djela podupire
(\[bhr). Ovo §to je trojstvo, to je jedno, ovaj atman. A
atman je, iako jedan, ovo trojstvo. Ono §to je besmrtno za-
strto je postojeéim. Dah je besmrtan, a ime i oblik su posto-
jec¢e. Njima je dah zastrt.

II, 1

1. Zivio nekoé¢ Drpta-balaki, vrlo uc¢eni Gargya. Rece
on Adatasatruu, kralju Kasija: »Govorit éu ti o brahmanuc.
A Adatasatru de: ,Dat ¢u tisucu goveda za tvoj govor, jer lju-
di ée pohrliti kli¢ué¢i: Panaka! Panaka«!”

2. Rece Gargya: »Onog purudu koji je u suncu ja slavim
kao brahman«. A Adatasatru ée: »Ne govori mi o njemu. Ja
njega slavim kao najvieg, kao poglavara i kralja svih bica.
Onaj ko njega tako slavi postaje najvi$i, postaje poglavar i
kralj svih bica«.

3. Rede Gargya: »Onog purusu koji je u mjesecu ja sla-
vim kao brahman«. A Adatasatru c¢e: »Ne govori mi o njemu.
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Ja njega slavim kao.golemog, u bijelo odjevenog kralja somu.
Za onog ko njega tako slavi, soma se istiskuje i tije$ti dan
za danom. Njegova hrana ne presusuje«.

4, Rete Gargya: »Onog purusu koji je u svjetlosti ja sla-
vim kao brahman«. A Adatasatru ée: »Ne govori mi o njemu.
Ja njega slavim kao sjajnog. Onaj ko njega tako slavi posta-
je sjajan i njegovi potomci postaju sjajni«.

5. ReCe Gargya: »Onog purusu koji je u prostoru ja sla-
vim kao brahman«. A Adatasatru ée: »Ne govori mi o njemu.
Ja njega slavim kao potpunog i nepokretnog. Onaj ko njega
tako slavi ima obilje potomaka i goveda. Njegovi potomci
ne napustaju ovaj svijete.

6. Re¢e Gargya: »Onog purusu koji je u vjetru ja sla-
vim kao brahman«. A Adatasatru c¢e: »Ne govori mi o njemu.
Ja njega slavim kao Indru, kao strainu i nesavladivu vojsku.
Onaj ko njega tako slavi postaje pobjednik, nepobjediv i os-
vaja¢ neprijatelja«.

7. Re¢e Gargya: »Onog purudu koji je u ognju ja slavim
kao brahman«. A Aditasatru ce: »Ne govori mi o njemu. Ja
njega slavim kao osvajata. Ko njega tako slavi postaje osva-
ja¢ i njegovi potomci postaju osvajali«.

8. Re¢e Gargya: »Onog purusu koji je u vodama ja sla-
vim kao brahman«. A Adatasatru ¢e: »Ne govori mi o njemu.
Ja njega slavim kao sliku stvarnosti. Onome ko njega tako
slavi rada se ono §to je njegova slika, a ne ono $to nije nje-
gova slika. Od njega se rada njegova slika«.

9. Rede Gargya: »Onog purudu koji je u zrcalu ja slavim
kao brahman«. A Adatasatru ¢e: »Ne govori mi o njemu. Ja
njega slavim kao blistavog. Onaj ko njega tako slavi posta-
je blistav i njegovi potomci postaju blistavi. On zasjenjuje
sjajem svakog s kim se sretnec.

10. Re¢e Gargya: »Zvuk koji odjekuje iza onog ko ko-
rata ja slavim kao brahman«. A Adatasatru ée: »Ne govori mi
o njemu. Ja njega slavim kao Zivot. Onaj ko njega tako slavi
doZivi pun vijek svog Zivota na ovom svijetu. Njega Zivotni
dah ne napusta prije no $to je dos$lo vrijemex.

11. Rede Gargya: »Onog purusu koji je u stranama svijeta
ja slavim kao brahman«. A Adatasatru c¢e: »Ne govori mi o
njemu. Ja njega slavim kao prijatelja koji nas ne napusta.
Onaj ko njega slavi ima prijatelja i prijatelji se ne odvajaju
od njegac.

12. Rele Gargya: »Onog purusu koji se sastoji od sjenke
ja slavim kao brahman«. A Adatasatru ée: »Ne govori mi o
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njemu. Ja njega slavim kao smrt. Onaj ko njega tako slavi
dozivi pun vijek svog Zivota na ovom svijetu. Njemu smrt ne
dolazi prije vremenac.

13. Rede Gargya: »Onog purudu koji je u tijelu ja slavim
kao brahman«. A Adatasatru ée: »Ne govori mi o njemu. Ja
njega slavim kao utjelovljenog. Onaj ko njega tako slavi po-
staje utjelovljen i njegovi potomci postaju utjelovljeni«. Tad
Gargya zasuti.”

14, Rete Adatasatru: »Zar je to sve«? »To je sve.
»To nije dovoljno da se zna brahman.« A Gargya
¢ée: »Tada mi dopusti da postanem tvoj uéenike.

15. Rece Adatasatru: »Suprotno je obi¢aju da brahman
dode ksatriji misle¢i da ée ga ovaj poutiti o brahmanu. Ali
ja ¢u ipak uciniti da ti njega jasno uvidid«. I uhvativsi ga za
ruke ustane. Tada oni dodose do ¢ovjeka koji je spavao. Po-
zvase ga ovim imenima: »O veliki, u bijelo odjeveni, kralju
soma«! Ali on ne usta. Adatasatru ga takne rukom i probudi.
On ustane.

16. Rete Adatasatru: »Gdje bijase puruia, koji se sa-
stoji od svijesti, dok je ovaj ¢ovjek spavao? I otkuda je do-
$ao«? Gargya to nije znao.

17. Re¢e Adatasatru: »Dok je ovaj ¢ovjek spavao, puru-
3a koji se sastoji od svijesti, sakupivsi svojom svijeScu svi-
jest svih zivotnih dahova, po¢ivao je u prostoru koji je unutar
srca. Kada su oni uhvadeni, tada se za ¢ovjeka kaze da spava.
Tada je dah uhvaden, glas je uhvacen, oko je uhvaceno, uho
je uhvadeno, razum je uhvacenc.

18. »Kad on spava ovi svjetovi su njegovi. Tada on kao
da postaje mocan kralj, kao da je veliki brahman, kqo da se
spusta i uzdize. Kao $to se kralj, povevsi svoje podanike, kre-
ée po svojoj zemlji kako Zeli, tako se i ovaj, uhvativsi osje-
tila, kre¢e u svom tijelu kako Zeli.«

19. »Kad &ovjek padne u dubok san i kad ne zna nista,
rotavéi kroz sedamdeset i dvije tisuce kanal¢i¢a imenom
hita" koji vode od srca do osréja, on pociva u osr¢ju. I kao
$to bi moc¢an kralj ili veliki brahman ili mladi¢ pocivao, do-
segavsi vrhunac naslade, tako upravo i on tada pociva.«

20. »I kao $to se pauk kreée mrefom iz sebe je tkajudi,
kao $to iz ognja vrcaju iskrice, tako iz dtmana izlaze svi da-
hovi, svi svjetovi, svi bogovi, sva biéa. Upanidada (tajno znace-
nje) njegovo je: ,stvarnost stvarnosti’. Zivotni dahovi su
stvarnost, a on (atman) je njihova stvarnost.«
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II, 2

1. Onaj ko poznaje mladunce i njegov dom, njegovo uto-
&iste, stup 1 uzicu, taj obuzdava rodake koji ga mrze. Ovo
mladunée je sredisnji dah. Njegov dom je tijelo, utociste
glava, stup dah, a njegova uzica je hrana.”

2. Sedam vjeénih® stoje oko njega da ga sluZe. Ono §to
su pruge u oku, time je Rudra vezan za njega. Sto je voda u
oku, time je Pardanya vezan. Sto je zjenica, time je sunce
vezano. Sto je 3arenica, time je oganj vezan. Sto je bjeloo¢-
nica, time je Indra vezan. Donjom obrvom je zemlja vezana
za njega, gornjom nebo. Onome ko tako zna hrana se nikad
ne smanjuje.

3. O tome su stihovi:

Posuda sa otvorom dolje, a dnom gore ima.
U nju su svi oblici slave pohranjeni.

Sedam vidjelaca na njenom rubu sjedi,

a rije¢ ko osmi sa brahmanom se druzi.

»Posuda sa otvorom dolje, a dnom gore ima« — to je
glava, jer ona je posuda koja ima otvor dolje, a dno gore.
»U nju su svi oblici slave pohranjeni« — dahovi® su »svi ob-
lici slave« u nju pohranjeni. Kad se to kaZe misli se na da-
hove. »Sedam vidjelaca na njenom rubu sjedi« — dahovi su
vidioci. Kad se to kaZe misli se na dahove. »A rije¢ ko osmi
sa brahmanom se druzi« — rije¢ se kao osmi vidjelac druzi
sa brahmanom.

4. U$i su Gautama i Bharadvada. Desno je Gautama, a
lijevo Bharadvada. O¢i su Visvamitra i Pamadagni. Desno je
Visvamitra, a lijevo Damadagni. Nosnice su VasiStha i Ka-
$yapa. Desna je Vasi$tha, a lijeva Kasyapa. Jezik. je Atril®,
jer jezikom se hrana jede. Naime, atti (jedenje) je isto $to
i Atri. Onaj ko tako zna postaje jedal svega i sve postaje
njegova hrana.

11, 3

1. Dva su doista vida brahmana: tjelesan i bestjelesan,
smrtan i besmrtan, nepokretan i pokretan, postojece (sat)
i onostrano (tyat), (tj. stvarno, istinito, sat-tya)."

2. Tjelesno je sve §to nije ni vjetar ni zrak. Ono je
smrtno, ono je nepokretno, ono je postojece. Bit toga tjeles-
nog, toga smrtnog, toga nepokretnog, toga postojeceg je sun-
ce koje s’ja. Jer ono je sustina postojeceg.
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3. A bestjelesan je vjetar i zrak. On je besmrtan, on je
pokretan, on je onostran (istinit). Bit toga bestjelesnog, toga
besmrtnog, toga pokretnog, toga istinitog je puruda koji je u
sunc¢evom krugu.” Jer on je sustina onostranog (istinitog).
Ovo je §to se ti¢e boZanstva.

4. A ovo je §to se tice pojedinca. Tjelesan je onaj koji
je razli¢it od Zivotnog daha i od prostora unutar sebe. On je
smrtan, on je nepokretan, on je postojece. Bit toga tjelesnog,
toga smrtnog, toga nepokretnog, toga postojeceg je oko. Jer
ono je su$tina postojeceg.

5. A bestjelesan je Zivotni dah i prostor koji je unutar
sebe. On je besmrtan, on je pokretan, on je onostran (istinit).
Bit toga bestjelesnog, toga besmrtnog, toga pokretnog, toga
istinitog je purusa koji je u desnom oku. Jer on je sustina
onostranog (istinitog).

6. Obli¢je toga purude je poput halje Safranove boje,
poput bijelog ovéjeg runa, poput krijesnice, poput ognjenog
plama, poput lotosova cvijeta, poput blijeska svjetlosti. Ko
tako spozna, taj na trenutak dohvaca njegov sjaj poput blije-
ska svjetlosti. A ovo je ucenje: »nije to, nije to«,” jer ovdje
niSta nije viSe od toga »nije to«. A zatim oznaka »stvarnost
stvarnostik (istina istine): uistinu, Zivotni dahovi su stvarnost
(istina), a ono (brahman) je njihova istina.

IL, 5

1. Ova zemlja je med za sva bica i sva su biéa med za
ovu zemlju.” Ovaj sjajni, besmrtni purusa koji je u zemlji
i ovaj vlastiti, sjajni, besmrtni purusa koji je u tijelu, on je
upravo, taj atman, to besmrtno, to brahman, to sve.

2. Ove vode su med za sva bicéa i sva su biéa med za
ove vode. Ovaj sjajni, besmrtni purusa koji je u vodama i
ovaj vlastiti, sjajni, besmrtni purusa koji je u sjemenu, on je
upravo taj di{man, to besmrtno, to brahman, to sve.

3. Ovaj oganj je med za sva biéa i sva su biéa med za
ovaj oganj. Ovaj sjajni, besmrtni purusa koji je u ognju i
ovaj vlastiti sjajni, besmrtni purusa koji je saéinjen od rije-
¢i, on je upravo taj dtman, to besmrtno, to brahman, to sve.

4. Ovaj vjetar je med za sva bica i sva su biéa med za
ovaj vjetar. Ovaj sjajni, besmrtni purusa koji je u vjetru i
ovaj vlastiti, sjajni, besmrtni purusa koji je u Zivotnom dahu,
on je upravo taj dtman, to besmrtno, to brahman, to sve.

5. Ovo sunce je med za sva bica i sva su biéa med za
ovo sunce. Ovaj sjajni, besmrtni purusa koji je u suncu i ovaj
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vlastiti, sjajni, besmrtni puruda koji je u oku, on je upravo taj
datman, to besmrtno, to brahman, to sve.

6. Ove strane svijeta su med za sva bica i sva su bica
med za ove strane svijeta. Ovaj sjajni, besmrtni purusa koji
Je u stranama svijeta i ovaj vlastiti, sjajni, besmrtni purusa
koji je u uhu i u jeci, on je upravo taj dtman, to besmrtno,
to brahman, to sve.

7. Ovaj mjesec je med za sva bica i sva 's.u_biéa med za
ovaj mjesec. Ovaj sjajni, besmrtni pyrusa,'_kc_)Jl je u mjesecu
1 ovaj vlastiti, sjajni, besmrtni purusa koji je u razumu, on
je upravo taj atman, to besmrtno, to brahman to sve.

8. Ova munja je med za sva bi¢a i sva su bi¢a med za
ovu munju. Ovaj sjajni besmrtni puruda koji je u munji i ovaj
vlastiti, sjajni, besmrtni purusa koji je u svjetlu, on je upra
vo taj dtman, to besmrtno, to brahman, to sve.

Y. Ovaj grom je med za sva bica i sva su bica med za
ova) grom. Ovaj sjajni, besmrtni puru$a koji je u munji i
ovaj vlastiti, sjajni, besmrtni puruda koji je u zvuku i u gla-
su, on je upravo taj atman, to besmrtno, to brahman, to sve.

10. Ovaj prostor je med za sva bica i sva su bica mg:d
za ovaj prostor.” Ovaj sjajni, besmrtni purusa koji je u nje-
mu i ovaj vlastiti, sjajni, besmrtni purusa koji je u prostoru
srca, on je taj datman, to besmrtno, to brahman, to sve.

11. Ovaj dharma je med za sva bica i sva su bi¢a med
za ovaj dharma. Ovaj sjajni, besmntni purusa koji je u opéem
dharmi i ovaj vlastiti, sjajni, besmrtni puru$a koji je u li¢c-
nom dharmi, on je upravo taj dtman, to besmrtno, to brah-
man, to sve.

12. Ova istina je med za sva bica i sva su bica med za
ovu istinu. Ovaj sjajni, besmrtni purusa koji je u istini i
ovaj vlastiti, sjajni, besmrtni purusa koji je istinitost, on je
upravo taj diman, to besmrtno, to brahman, to sve.

13. Ovaj ljudski rod je med za sva bida i sva su bica
med za ovaj ljudski rod. Ovaj sjajni, besmrtni purusa koji
je u ljudskom rodu i ovaj Covje€i sjajni, besmrtni purusa
koji je u pojedincu, on je upravo taj dtman, to besmrtno, to
brahman, to sve.

14. Ovaj atman je med za sva bida i sva su bida med
za ovaj datman. Ovaj sjajni, besmrtni purusa koji je u sveo-
buhvatnom atmanu, i ovaj sjajni, besmrtni purusa koji je u
pojedinaénom dtmanu, on je upravo taj dtman, to besmrtno,
to brahman, to sve.”

15. Ovaj dtman je, uistinu, vladar svih biéa, kralj svih
bica. I kao $to su sve Zbice spojene u glavéini i obrucu ko-
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tada, tako su upravo sva bica, svi bogovi, svi svjetovi, svi Zi-
votni dahovi, svi ovi pojedini atmani spojeni u opéem atmanu.
16. Ovo je med koji Dadhyanc Atharvana otkri Asvinima.

Videdi to rsi izrece:

Vas$ silan pothvat uéinjen rad’ dobiti, junacine,

ja ¢u obznaniti, ko §to grmljavina ki$u najavljuje.

Pa i med koji Dadhyanc Atharvana

kroz glavu konja otkri vama.”

17. Ovo je med koji Dadhyanc Atharvana otkri Asvini-
ma. Videéi to rsi izrede:
Na Dadhyanc Atharvana, vi A$vini,
glavu konja podmetnuste.
I on, ne krse¢i obecanja, med Tvastra,
koji je va3a tajna, otkri vama.

18. Ovo je med koji Dadhyanc Atharvana otkri Asvini-
ma. Videdi to r3i izrece:
On stvori tijela sa dvije noge, stvori tijela sa etiri noge.
Postavsi prvo ptica, on u tijela kao purusa ude.
To je purusa koji obitava (purisayah) u svim tijelima
(piirsu). Ne postoji nista $to nije njime pokriveno, nista $to
nije njime proZeto.

19. Svojim likom jednak svakom liku posta,
ne bi li se njegov lik obznanio.
Kroz mayu se Indra mnogolik javio,
jer zauzdano je njegovih stotine i deset hata.

On je, doista, ovi konji. On je deset i tisuce, mnogi i
bezbrojni.

On je brahman bez prije i poslije, bez nutrine i vanjsti-
ne. Ovaj atman je brahman svevidedi, i to je ulenje.

IIT, 1

1. Panaka, kralj Videhe, priredi Zrtvu na kojoj su raz-
dijeljeni mnogi pokloni. Tamo se sabrase bridhmani Kuru i
Paficala. Panaka od Videhe pozZeli saznati koji je od ovih
brahmana najuéeniji. On zatvori tisuéu goveda i na svaki nji-
hov rog pric¢vrsti po deset zlatnih novéiéa.

2. Tad’ im reCe: »Casni brahmani, onaj koji je najiz-
vrsniji medu vama neka odvede ova goveda«. Na to Yadna-
valkya re¢e svom uceniku: »Odvedi ih, dragi moj Samasra-
va«. On ih odvede, a brahmani se naljute: »Kako on za sebe
moZe tvrditi da je najizvrsniji brAhman medu nama«? Tu se
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desi i Asvala, hotar” Panake od Videhe. On ga upita: »Jesi li
ti doista najizvrsniji brahman medu nama, Yadfiavalkya«?
Ovaj odgovori: »Moj poklon najizvrsnijem brahmanu, ali ja
sam stvarno Zelio ta goveda«. Tada ga hotar Asvala stade ispi-
tivati. '

3. »Yadiavalkya«, re¢e on, »sve ovo ovdje nadvladava
smrt, sve prozima smrt. Cime se Zrtvovatelj oslobada smrti?«
»Hotar svedenikom, ognjem i rijeéju. Jer rije¢ je hotar intve.
To $to je rije¢, to je oganj, a on je hotar. To je oslobodenje,
to je potpuno oslobodenje«.

4. »Yadiavalkya«, rece on, »sve ovo owvdje nadvladava
dan i noé, sve proZima dan i no¢. Cime se zrtvovatelj osloba-
da dana i no¢i?« »Adhvaryu” svecenikom, okom i suncem. Jer
oko je adhvaryu zrtve. To §to je oko, to je sunce, a ono je
adhvaryu. To je oslobodenje, to je potpuno oslobodenje.«

5. »Yadnavalkya«, rece on, »sve ovo ovdje nadvladava ra-
stuéi i padajucéi mjesec, sve proZima rastuci i padajuéi mje-
sec. Cime se Zrtvovatelj oslobada rastudeg i padajuceg mje-
seca?« »Udgdtar sveéenikom”, vjetrom i dahom. Jer dah je
udgatar irtve. To $to je dah, to je vjetar, a on je udgatar.
To je oslobodenje, to je potpuno oslobodenje.«

6. »Yadnavalkya«, ree on, »ovaj meduprostor nema upo-
rista. Kako se onda Zrtvovatelj uspinje u nebeski svijet?«
»Brahmanom svedenikom,” razumom i mjesecom. Jer razum
je brahman Zrtve. To $to je razum, to je mjesec, a on je
brahman. To je oslobodenje, to je potpuno oslobodenje.«
Ovo se ti¢e oslobodenja, a sada slijedi postignude.

7. »Yadnavalkya«, upita on, »koliko ¢e rk stihova danas
pri Zrtvi hotar izreéi?« »Tri.« »Koja su to tri?« »Puronuvakya,
yadya i sasya kao treéi.« »Sto Covjek postiZze njima?«. »Sve
ovo ovdje $to ima dah.«

8. »Yadnavalkya«, upita on, »koliko ée ljevanica danas
pri zrtvi adhvaryu izliti?« »Tri.« »Koje su to tri?« »Ona koja
izlivena plane, ona koja izlivena istete i ona koja izlivena
utide«, »Sto ¢ovjek postize njima?« »Onom koja izlivena pla-
ne sti¢e svijet bogova. Jer svijet bogova kao da plamti. Onom
kaja izlivena istede (atinedante), dosize svijet oceva. Jer svi-
jet ofeva kao da je iznad (ati). Onom koja izlivena utite
(adhiserate), dosize svijet ljudi. Jer svijet ljudi kao da je
ispod (adhas).«

9. »Yadiavalkya«, upita on, »s koliko ¢e boZanstava na
desnoj strani danas brahman §tititi Zrtvu?« »S jednim.« »Koji
je taj jedan?« »Sam razum. Doista, beskrajan je razum, bes-
krajne su Visva-deve i beskrajan svijet on njime dosiZe.«
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ITI, 2

12. »Yadiavalkya«, upita on, »kad ¢ovjek umre, $to ga
ne ostavlja?« »Ilme. Beskrajno je ime, beskrajne su Visva-
-deve i beskrajan svijet on njime dosiZe.«

13. »Yadnavalkya«, upita on, »kad glas mrtvog ¢ovjeka
ode u oganj, dah u vjetar, vid u sunce, um u mjesec, sluh
u strane svijeta, tijelo u zemlju, atman u prostor, dlake u bi-
lje, kose u drvece, a krv i sjeme udu u vode, $to tada ostaje
od ¢ovjeka?« »Artabhaga, moj prijatelju, daj mi ruku. Samo
nas dvoje ¢emo to znati. Ne govorimo o tome pred ljudima.«
I otidavsi njih dvoje raspravljahu. Ono o ¢emu su govorili bi-
jase karma (djelo). Ono $to su slavili bijage karma. Jer
dobrim djelom covjek postaje dobar, a zlim postaje zao. Ta-
da Artabhaga zasuti.”

111, 4

1. Usasta Cakrayana zamoli Yadfavalkyu: »Yadiaval-
kya, objasni mi brahman koje je vidljivo i koje nije onkraj
shvaéanja, njega koje je atman u svemu«. »On je tvoj atman
koji je u svemu.« »A koji je, Yadhavalkya, taj koji je u sve-
mu?« »Koji udie udisanjem (pranena), on je tvoj atman
koji je u svemu. Koji izdiSe izdisanjem (apanena), on je tvoj
atman koji je u svemu. Poji razdiSe razdisanjem (vyanena),
on je tvoj dtman koji je u svemu. Koji istiskuje zrak u istis-
kivanju (udanena), on je tvoj atman koji je u svemu. Da, on
je tvoj atman koji je u svemu.«

2. Usasta Cakrayana mu rece: »Kao $to bi se moglo
redi, ,ovo je govedo, ovo je konj’,* tako si i ti ovo objasnio.
Objasni mi brahman koje je vidljivo i koje nije onkraj shva-
¢anja, njega koje je dtman u svemuc. »On je tvoj dtman koji
je u svemu.« »A koji je, Yadiiavalkya, taj koji je u svemu?«
»Ti ne moze$ vidjeti vidioca videnja, ne moZe$ ¢uti slusatelja
slu$anja, ne moZe$ mnijeti mislioca misljenja, ne moZes$ ra-
zaznavati razaznavatelja razaznavanja. On je tvoj dtman koji
je u svemu. Sve osim njega je jadno.« Tada USasta Cakraya-
na za$uti.

II1, 9

1. Tada ga Vidagdha Sakalya upita: »Koliko ima bogo-
va, Yadnavalkya«? Ovaj mu odgovori prema nividi: »Toliko
koliko ih se spominje u nividi koja je posvedena Vi$vadeva-
ma”, odnosno, tri stotine tri i tri tisuée tri«. »Tako je«, rece
Sakalya, »ali koliko doista ima bogova, Yadiavalkya?« »Tri-
deset i tri.« »Tako je«, ree on, »ali koliko doista ima bogova,
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Yadfiavalkya?« »Sest.« »Tako je«, re¢e on, »ali koliko doista
ima bogova, Yadiavalkya?« »Tri.« »Tako je«, rede on, »ali
koliko doista ima bogova, Yadfhavalkya?« »Dva.« »Tako je«,
re¢e on, »ali koliko doista ima bogova, Yadfavalkya?« »Je-
dan i po.« »Tako je«, rete on, »ali koliko doista ima bogova,
Yadiiavalkya?« »Jedan.« »Tako je«, rete on, »a koji su to tri
stotine tri i tri tisude tri?«

2. Yadfiavalkya odgovori: »To su samo njihove mo¢i
(mahimanah™), a stvarno ima trideset i tri boZanstva«. »Ko-
ja su to trideset i tri?« »Osam Vasua, jedanaest Rudra i dva-
naest Aditya. To je trideset i jedan, a s Indrom i Pradapati-
jem ih je trideset i tri.«

8. »A koja su ona tri boga?« »To su, doista, ova tri svi-
jeta”, jer u njima su svi bogovi.« »A koja su dva boga?«”
»Hrana i dah.« »A koji je jedan i po?« »To je ovaj ovdje
koji puse.«*

9. »O njemu kazu — ako je taj koji puse upravo jedan
— onda kako mozZe biti jedan i po?« »On je jedan i po jer
je u njemu sve ovo nabujalo.« »Koji je onda jedan bog?«
»To je dah. On je brahman, i zovu ga »to« (tvat).«*

10. »Onaj ko spozna tog purusu Cije je boraviste ze-
mlja, &ije je sjediSte oganj, Cija je svjetlost razum, koji je
krajnje uporiste svakog atmana, taj ée biti znalac, Yadhaval-
kya.« »Ja znam tog purusu® koji je krajnje uporidte svakog
atmana o kojem ti govori§. Ovaj purula koji je u tijelu, to je
on. KaZ?i Sakalya, ko je njegovo bozanstvo?« »Besmrtnostc,
re¢e on.

11. »Onaj ko spozna tog purulu clije je boraviste zud-
nja, Cije je sjediste srce, ¢ija je svjetlost razum, koji je kraj-
nje upori$te svakog atmana, taj ée biti znalac, Yadhavalkya.«
»Ja znam tog purusu koji je krajnje uporiste svakog atmana,
o kojem ti govori§. Ovaj purusa koji je sacinjen od Zudnje,
to je on. Kazi Sakalya, ko je njegovo bozanstvo?« »Zenac,
reCe on.

12. »Onaj ko spozna tog purudu &ije su boraviste oblici,
¢ije je sjediSte oko, ¢ija je svjetlost razum, koji je krajnje

* Prevela R. I.
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uporiste svakog atmana, taj ée biti znalac, Yadfiavalkya.« »Ja
znam tog purudu koji je krajnje upori$te svakog datmana, o
kojem ti govori§. Ovaj purusa koji je u suncu, to je on. Kazi,
Sakalya, ko je njegovo boZanstvo?« »Istina«, re¢e on.

13, »Onaj ko spozna tog purusu &ije je boravite pro-
stor, Cije je sjediste uho, ¢ija je svjetlost razum, koji je kraj-
nje uporiste svakog atmana, taj ée biti znalac, Yadnavalkya.«
»Ja znam tog purusu koji je krajnje uporiste svakog atmana,
o kojem ti govori8. Ovaj purusa koji je u jeci i u sluhu, to
je on. Kazi, Sakalya, ko je njegovo boZanstvo?« »Strana svi-
jeta«, rece on.

14. »Onaj ko spozna tog purusu &ije je boravidte tama,
¢ije je sjediste srce, &ija je svjetlost razum, koji je krajnje
uporiste svakog atmana, taj ée biti znalac, Yadhavalkya.« »Ja
znam tog purusSu koji je krajnje uporiste svakog atmana, o
kojem ti- govori$. Ovaj purusa koji je saCinjen od sjenke, to
je on. Kazi, Sakalya, ko je njegovo boZanstvo?« »Smrt,
rece on.

15. »Onaj ko spozna tog purudu ¢ije su boraviste obli-
ci, ¢ije je sjediste oko, &ija je svjetlost razum, koji je kraj-
nje uporiste svakog dtmana, taj ce biti znalac, Yadfiavalkya.
»Ja znam tog purusu koji je krajnje uporiste svakog atmana,
o kojem ti govori§. Ovaj puruda koji je u zrcalu, to je on.
Kazi, Sakalya, ko je njegovo boZanstvo?« »Zivot«, rete on.

16. »Onaj ko spozna tog purusu ¢ije je boraviste voda,
tije je sjediste srce, Cija je svjetlost razum, koji je krajnje
uporiste svakog dtmana taj ée biti znalac, Yadhavalkya.« »Ja
znam tog puruSu koji je krajnje uporiste svakog atmana, o
kojem ti govori§. Ovaj purusa koji je u vodama, to je on.
Kazi, Sakalya, ko je njegovo bozanstvo?« »Varuna«, ree on.

17. »Onaj ko spozna tog purudu lije je boraviste sjeme,
&ije je sjediSte srce, ¢ija je svjetlost razum, koji je krajnje
uporidte svakog atmana, taj ce biti znalac, Yadiavalkya.«
sJa znam tog puruSu koji je krajnje uporiste svakog dtmana,
o kojem ti govoris. Ovaj purula koji je u sinu, to je on. KaZi,
Sakalya, ko je njegovo boZanstvo?« »Pradapati«, ree on.

18. »Sakalya«, uzviknu Yadfiavalkya, »zar su te ovi
brahmani poslali da za njih vadi§ Zeravicu iz vatrel«
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24. »Koje je bozanstvo u ovom &évrstom pravcu?«” »Bog
Agni.« »Na §to se Agni oslanja?« »Na rije¢.« »Na §to se rije¢
oslanja?« »Na srce.« »Na $to se srce oslanja?«

25. »Ti besjedni¢e®«, refe Yadiiavalkya, »pa zar misli§
da je ono negdje drugdje, a ne u nama? Kad bi bilo drugdje,
a ne u nama, psi bi ga proZderali ili bi ga ptice iskidale.«

26. »Na $to se ti i atman® oslanjate?« »Na prayu (udisa-
nje).« »Na $to se prana oslanja?« »Na apanu (izdisanje).«
»Na §to se apana oslanja?« »Na vydnu (razdisanje).« »Na §to
se vyana oslanja?« »Na udanu (istiskivanje).« »Na 3$to se
udana oslanja?« »Na samana (ravnodisaj). Ovaj atman nije
1o, nije to. On je nedokuéiv, jer se ne moze shvatiti. Neuni-
Stiv je, jer se ne moze unistiti. Neprionljiv je, jer se ne veze.
On je nesputan, ne strahuje i nepovrediv je. To je osam bo-
ravi$ta, osam sjediSta, osam bogova, osam purusa. Ja te pi-
tam za onog purusSu o kojem u&e Upanisade, za onog koji
Siri i ponovo skuplja sve puruse”, te ih nadilazi. Ako mi njega
ne objasni§, ode ti glava.« Sakalya ga nije znao i ostade bez
glave. A lopovi oteSe njegove kosti, misle¢i da su one nesto

rugo.

v, 3

19. Kao $to soko ili koja druga ptica, preletjevsi nebom,
umorna sklapa krila i u gnijezdo slijece, tako i ¢ovjek hita
stanju gdje nede Zudjeti Zelje ni sanjati snove.

20. U ¢Covjeku su kanaléi¢i imenom hita, tanki poput
kose rascijepljene tisu¢u puta i ispunjeni bijelim, plavim, Zu-
tim, zelenim i crvenim sokom. I kad sanja da je ubijen, da
je pobijeden, da ga slon pritiskuje, da je pao u duboku jamu,
to on zami$lja, zbog neznanja, opasnost koju je vidio budan.
Ali kad sanja da je bog, da je kralj i da je sve ovo, tada je
to njegov najvisi svijet.”

21. To je ono njegovo stanje u kojem je slobodan od
Zudnje, slobodan od zla i slobodan od straha. Kao $§to ¢ovjek
u zagrljaju ljubljene ne zna $to je vani, a $to unutra, tako i
¢ovjek koji se sljubi s umnim atmanom®” ne zna $to je vani,
a $to unutra. To je ono njegovo stanje u kojem su sve Zzelje
dosegnute, u kojem je atman njegova ljubav, u kojem je bez
Zudnje i slobodan od bola.
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22. Tamo otac nije otac, mati nije mati, svijet nije svi-
jet, bozi nisu bozi, vede nisu vede. Tamo lupez nije lupez,
ubojica mije ubojica, candala nije candala, paulkasa nije pa-
ulkasa,” redovnik nije redovnik i isposnik nije isposnik. On
se ne veZe za dobro niti se veZe za zlo. On je tada iznad svih
patnji srca.

23. Kada ne gleda, on je ipak onaj koji vidi, iako ne
gleda. Jer tamo nema uni$tenja videnja gledatelja, upravo
zbog njegove neuniStivosti. A drugo, tamo nema niceg dru-
gog, odvojenog od njega, $to bi gledao.”

24. Kada ne nju$i, on je ipak onaj koji njusi, iako ne
njusi. Jer tamo nema uni$tenja njulenja onog koji njusi,
upravo zbog njegove neuniStivosti. A drugo, tamo nema ni-
¢eg drugog, odvojenog od njega, $to bi njusio.

v, 4

1. Kad dtman” podlegne slabosti i pada u smudenost,
kao $to biva, tad’ se oko njega sakupe zZivotni dahovi. Obu-
hvacajuéi ove Cestice sjaja on uranja u srce. Kada se purusa
koji je u oku okrene, tada covjek viSe ne razaznaje oblike.

2. Postaje jedan, ne vidi, rekose; postaje jedan, ne nju-
§i, rekoge; postaje jedan, ne osjeca okus, rekose; postaje je-
dan, ne govori, rekose; postaje jedan, ne Cuje, rekose; posta-
je jedan, ne mnije, reko$e; postaje jedan, ne osjeca dodir,
rekose; postaje jedan, ne razaznaje, rekoSe. VrSak njegova
srca zabljesne i u tom bljesku atman odlazi ili kroz oko ili
kroz glavu ili kroz neki drugi otvor na tijelu. Kada on ode,
dah Zivota ga slijedi. Kad dah zivotia ode, svi ostali dahovi
podu za njim. Covjek postaje svijest (um) i ono $to je bilo
svijest odlazi s njim. Isto tako ga slijede znanje, djelo i nje-
govo proslo iskustvo.”

3. Kao $to se gusjenica, dosavsi na kraj travke, skuplja
zakoraéivsi na drugu travku, tako se i atman skuplja odbaciv-
§i ovo tijelo, rasprsivsi neznanje i koraknuvsi drugom (tijelu).

4. Kao $to zlatar, uzev$i komad zlata, oblikuje drugi,
novi i ljepsi oblik, tako i atman, odbacivsi ovo tijelo i raspr-
$iv8i neznanje, stvara novi, ljepsi lik, poput onog koji pripada
otevima, ili onog koji pripada gandharvama ili bogovima ili
Pradapatiju ili Brahmi“ ili drugim bié¢ima.
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5. Ovaj atman je brahman, salinjen od spoznaje,” ra-
zuma,” daha Zivota, vida, sluha, zemlje, vode, zraka, prostora;
od svjetlosti i ne-svjetlosti, Zudnje i ne-Zudnje, bijesa i ne-
-bijesa, dharme i ne-dharme; safinjen od svega. To je ono §to
se misli kad se kazZe: sadinjen od ovog, salinjen od onog. Ka-
ko ¢ovijek djeluje i kako Zivi; takav i postaje. Cine¢i dobro,
postaje dobar. Cinedi zlo, postaje zao. Castan postaje ¢asnim
djelom, lo$ lo3im djelom. A neki kazu: »Covjek je sacinjen
od Zelje«. Kakva mu je Zelja, takva mu je volja. Kakva mu
je volja, tako djeluje. Kako djeluje, tako i ubire plodove.”

6. O tome postoje stihovi:

Predmet za koji razum prianja,
tanano tijelo, zajedno s djelom odlazi,
za njega samog bijudi vezano.
Dosegavsi plod djela

koje je avdje ufinio,

on radi djela ponovo

iz onog na ovaj svijet dolazi.”

Tako je kad je ¢ovjek ispunjen Zeljom. A kad ¢ovjek ne zudi,
kad je bez Zelja, slobodan od Zelja, kad su njegove Zelje za-
dovoljene i kad mu je ljubav atman, tad njegovi dahovi Zivo-
ta ne odlaze. Bivajuéi brahman sam, on brahmanu ide.

7. O tome postoje stihovi:

Kad se sve Zelje §to stoluju u srcu odbace,
smrtnik tad’ besmrtan postaje i dosize brahman.

Kao $to zmijski svlak povrh mravinjaka lezi mrtav i odba-
¢en, tako lezi i ovo tijelo. A onaj bestjelesan, besmrtan dah
Zivota je samo brahman, sama svjetlost.

»Dajem ti tisu¢u goveda, po$tovani«, re¢e Panaka, kralj Vi-
dehe. Yadnavalkya nastavi:

8. O tome su ovi stihovi:
Stari uzani put $to se u dalj pruza”
evo ja doti¢em, evo ja dosiZzem.
Njime mudri, znalci brahmana polaze
s onu stranu nebeskog svijeta, slobodni.
9. Na njemu, rekose, je bijelo, plavo,
Zuto, zeleno i crveno.
Taj put je brahman pronasao,
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njime znalac brahmana krede,
dobrotinitelj, pun sjaja.
10. U slijepu tamu uranja, ko neznanje slavi,
u jo$ veéu tamu krece, ko u znanju uziva.”
11. Ananda je ime tih svjetova"
prekrivenih slijepom tamom.
U nju ulaze nakon smrti oni
koji ne znaju i koji su neprobudeni.
12. Uvidi li ¢ovjek atman kao »to sam ja«, tad’
$to da zeli i rad’ koje da se Zelje pati u tijelu?
13. Ko je probudio i otkrio atman
koji je usao u ovo pogibeljno tijelo,
taj je tvorac svega, jer on sve stvara.
Njegov je svijet, on je sam svijet.
14. Spoznamo li to ovdje, tad’ doista jesmo,
a ko ne spozna, velik mu je gubitak.
Koji to znaju, besmrtni postaju,
a oni drugi, samo patnju dosizu.
15. Ako c¢ovjek sebe jasno vidi kao dtman, kao boga,
kao gospodara onog $to bje i $to de biti,
zbog toga ne Zali.
16. Onog ispred koga se godina sa danima obr¢e,
bogovi slave kao sjaj sjaja, kao Zivot besmrtni.
17. Samo onog, na koga se pet naroda” i prostor oslanjaju,
ja dtmanom smatram. Besmrino brahman znajudi, ja .
sam besmrtan.
18. Dah daha, vid vida, sluh sluha koji znaju,
oni praiskonsko, drevno brahman uvidaju.
19. Samo se razumom to spoznaje,
i nikakve raznolikosti ovdje nema.
Iz smrti u smrt ide onaj
ko ovdje raznolikost vidi.
20. Taj neizmjeran i stalan treba kao jedan da bude shvaden:
atman je onkraj prljavstine, onkraj prostora,
neroden, velik i vjecan.
21. Nek’ mudri brahman, njega razabravsi,
putove do spoznaje proucava.
Neka se ne zadubljuje mnostvom rijedi,
jer rijeé¢i su manjkave za njega.

22. Taj veliki, nerodeni atman koji je sadinjen od spoz-
naje medu osjetilima, koji leZi u prostoru unutar srca, nad-
zornik je svega, gospodar svega, vladar svega. On ne postaje
dobrim djelima veéi niti zlim djelima manji. On je gospodar
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svega, vladar bica, zastitnik bica. On je brana koja drZi ove
svjetove odvojeno. Njega brdhmani Zude dokuiiti kazivanjem
Veda, #rtvovanjem, darivanjem, pokorom i postom. Kad se
njega spozna postaje se mudrac. Zelec¢i samo dtman kao svoj
svijet prosjaci lutaju $umom. Doista, jer su ga znali, drevni
mudraci nisu zudjeli za potomstvom: »Sto ¢e nam potomstvo
kad smo dosegli dtman, taj svijet.« Uzdigavsi se iznad Zelje za
sinovima, iznad Zelje za bogatstvom, Zivjeli su Zivotom re-
dovnika. Jer Zelja za sinovima je Zelja za bogatstvom, a Zelja
za bogatstvom je Zelja za svijetom. I oboje je samo Zelja. A
atman nije to, nije to. On je nedokudiv, jer se ne moZe shva-
titi. Neuni$tiv je, jer se ne moZe unistiti. Neprionljiv je, jer
se ne vee. On je nesputan, ne strahuje i neranjiv je. Onog
ko ga zna ovo dvoje ne moZe nadvladati, bilo da je djelovao
dobro, bilo da je djelovao lose. On oboje nadilazi. Ono S$to
je u¢inio i ono $to nije, ne povreduje ga.

23. O tome su izreceni stihovi:
Ne raste niti slabi djelovanjem
neprolazna veli¢ina znalca brahmana.
Covijek treba biti dobro upucen u brahman,
jer spozna li ga, zlo djelo za njega ne prianja.

Zato onaj ko tako zna,” postavdi spokojan, blag, smiren,
suspregnut i zadubljen, zre sebe u atmanu, zre sve u atmanu.
Takvog zlo ne ZeZe, on sva zla sagorijeva. Slobodan od prljav-
Stine, slobodan od sumnje, on postaje znalac brahmana. »To
je brahmanov svijet, kralju, re¢e Yadfiavalkya. Na to ¢e mu
Danaka: »Podtovani, dajem ti kraljevstvo Videhe i sebe da ti
sluzime.

Yadfiavalkya nastavi:

24. »To je veliki, nerodeni atman, uZivalac hrane i da-
rovatelj blaga. Ko tako zna, blago otkriva.

25. Ovaj veliki, nerodeni atman je vje¢no mlad, neprola-
zan, besmrtan i neustradivo brahman. Da, brahman je neu-
stragivo. Ko tako zna postaje neustradivo brahman.«

v, 5

1. Yadfavalkya je imao dvije Zene: Maitreyl i Katyaya-
ni. Maitreyl bijase u¢ena i vikna raspravi o brahmanu, a Ka-
tyayani je imala samo ono znanje koje Zena obi¢no ima. Ka-
da Yadnavalkya bijase spreman za drugacdiji nacin Zivota
pozove ih i rec¢e:"
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2. Maitreyi, eto, ja napustam ovaj dom da bih Zivio Zi-
votom prosjaka. Dodi, Zelim razdijeliti imovinu tebi i Katyay-
ani.«

3. Maitreyi ga upita: »Kad bi sve bogatstvo ovog svije-
ta, gospodaru, bilo moje, da li bih time postala besmrtna«?
»Ne bi«, re¢e joj Yadfavalkya, »tvoj bi Zivot bio kao Zivot
kojim Zive bogati, ali besmrtnost ne bi dosegla bogatstvome«.

4. Na to ée Maitreyi: »Sto ¢e mi ono ¢ime ne mogu po-
stati besmrtna! Ono $to ti zna§, gospodaru, tome me poucic.

5. Tada joj Yadnavalkya re¢e: »Prije si mi bila draga,
sad si mi jo§ draza. Zato, mila, ako Zeli§, ja cu ti objasniti.
Kad ti protumacim, zadubi se u to.

6. Nije muz drag radi ljubavi prema muzu, vec. je muz
drag radi ljubavi prema datmanu.” Nije Zena draga radi ljuba-
vi prema Zeni, ve¢ je Zena draga radi ljubavi prema atmanu.
Nisu sinovi dragi radi ljubavi prema sinovima, ve¢ su sinovi
dragi radi ljubavi prema atmanu. Nije bogatstvo drago radi
ljubavi prema bogatstvu, ve¢ je bogatstvo drago radi ljubavi
prema atmanu. Nisu goveda draga radi ljubavi prema gove-
dima, veé¢ su goveda draga radi ljubavi prema atmanu. Nije
brahman® drago radi ljubavi prema brahmanu, veé je brah-
man drago radi ljubavi prema dtmanu. Nije k$atrijska vlast
draga radi ljubavi prema k3atrijskoj vlasti, veé¢ je ksatrijska
vlast draga radi ljubavi prema dtmanu. Nije svijet drag radi
ljubavi prema svijetu, ve¢ je svijet drag radi ljubavi prema
atmanu. Nisu bogovi dragi radi ljubavi prema bogo-
vima, veé¢ su bogovi dragi radi ljubavi prema datmanu.
Nisu Vede drage radi ljubavi prema Vedama, veé su Vede
drage radi ljubavi prema atmanu. Nisu bida draga radi lju-
bavi prema bid¢ima, veé¢ su biéa draga radi ljubavi prema
atmanu. Nije sve drago radi ljubavi prema svemu, ve¢ je sve
dragp radi ljubavi prema atmanu. Doista, Maitreyl, atman tre-
ba biti viden, treba biti éut, treba biti promisljan, u njega se
treba zadubiti. Kad se atman uvidi, ¢uje, mnije, i razaznaje,
cijeli svijet se spoznaje.

7. Brahman odbacuje onoga ko brahman zre drugdje, a
ne u atmanu. Ksatrijska mo¢ odbacuje onoga ko ksatrijsku
mo¢ zre drugdje, a ne u atmanu. Svjetovi odbacuju onoga ko
svjetove zre drugdje, a ne u datmanu. Bozi odbacuju onoga
ko bogove zre drugdje, a ne u dtmanu. Vede odbacuju onoga
ko Vede zre drugdje, a ne u atmanu. Bi¢a odbacuju onoga
ko bi¢a zre drugdje, a ne u datmanu. Sve odbacuje onoga ko
sve zre drugdje, a ne u datmanu. Brahman, k$atrijska mo¢,
bozi, svjetovi, Vede, biéa, sve ovo je atman.
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8. Kao $te se, kad se udara o bubanj, ne mogu &uti zvu-
ci koji ne pripadaju bubnju, ve¢ se duje zvuk koji dolazi od
bubnja ili bubnjara;

9. Kao $to se, kad se pu$e u rog, ne mogu ¢uti zvuci
koji ne pripadaju rogu, ve¢ se ¢uje zvuk koji dolazi od roga
ili duhada;

10. Kao $to se, kad se svira lutnja, ne mogu &uti zvuci
koji ne pripadaju lutnji, veé¢ se ¢uje zvuk koji dolazi od lut-
nje ili lutnjara;

11. Kao $to se iz vatre podloZene vlaznim grandicama iz-
vijaju razni oblaéci dima, tako su eto, iz ovog velikog biéa
izdahnute Rg-veda, Yadur-veda, Sama-veda, himne atharvana
i angirasa, legende, drevne pric¢e, umijeca, tajno ucdenje, stro-
fe, saZeta pravila, tumacenja, komentari, Zzrtvene ponude, hra-
na, pice, ovaj svijet, onaj svijet i sva bica. Da, iz njega je sve
ovo izdahnuto.

12. Kao $to je ocean stjeciste” svih voda, tako je koZa
yariste" svih dodira, nos zari$ta svih mirisa, jezik Zari$te svih
okusa, oko Zari$te svih oblika, uho Zariste svih zvukova, ra-
zum zari$te svih volja, srce ZariSte svih znanja, ruke Zariste
svih djelovanja, Zensko krilo Zani$te svih naslada, émar Zari-
$te svih ispraZnjenja, noge ZariSte svih gibanja i rije¢ Zzari-
ste svih Veda.

13. Kao $to je grumen soli bez nutrine i spoljasnosti
nedjeljiva masa okusa, tako je i atman bez nutrine i spoljas-
nosti nedjeljiva masa spoznaje.” Uzdigavs$i se iznad ovih ele-
menata on ponovo u njima i$¢ezava. Kada ode, tada ovdje
vide nema svijesti. Tako ja kaZeme, re¢e Yadiavalkya.

14. Na to e mu Maitreyi: »Postovani me dovodi do du-
boke zbunjenosti. Ja to ne razumijem«. Yadiiavalkya joj od-
govori: »Nisam rekao ni$ta zbunjujuée. Neunidtiv je i neu-
nidtive je prirode atman.

15. Gdje postoji dvojnost, tamo jedan vidi drugoga, je-
dan njusi drugoga, jedan osjeéa okus drugoga, jedan govori
drugome, jedan ¢uje drugoga, jedan razaznaje drugoga.” A
gdje sve postaje samo atman, tamo ¢ime i koga da se gleda,
¢ime i koga da se njusi, ¢ime i koga da se okusuje, ¢ime i
kome da se govori, ¢ime i koga da se Cuje, ¢ime i koga da
se mnije, ¢ime i koga da se dodiruje, ¢ime i koga da se ra-
zaznaje? Cime da se sve ovo zre i po kome da se sve ovo
razaznaje? Ovaj datman nije to, nije to. On je nedokucliv,
jer se ne moZe shvatiti. Neuni$tiv je, jer se ne moZe unidtiti.
Neprionljiv je, jer se ne veZze. On je nesputan, ne strahuje
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i nepovrediv je. Doista, ¢ime bi Covjek spozmavao znalca?
Tako, uputio sam te, Maitreyl. Takva je uistinu besmrtnost«.
Rekavsi to, Yadfiavalkya se uputi u $umu.

V, 2

1. Puno je ono, puno je ovo.
Iz punoce puno izvire.
Od punode kad se puno uzme
opet punoca ostaje.

Aum. Brahman je eter,” eter prvobitni, eter koji dige. Tako je
govorio sin Kauravyayane. To je veda koju znaju brihmani.
Njome ¢ovjek zna §to treba znati.

V,5

1. U pocetku svijet bijaSe samo voda.” Ta voda stvo-
ri ono $to jest’ i §to je brahman. Brahman stvori Pradapatija,
Pradapati bogove. Ovi bogovi slave istinu (satyam), a ona
ima tri sloga: sa-ti-yam. Sa je jedan slog, ti je jedan slog, yam
je jedan slog. Prvi i zadnji slog su istina, srednji je neistina
(zlo, anrtam). Ova neistina (anrtam) okruZena s obje strane
istinom postaje i sama istinom. Onoga koji tako zna neistina
(zlo, anrtam) ne moZe povrijediti.

2. To §to je istina (stvarnost), to je ovo sunce. Onaj
purusa koji je u suncevom krugu i ovaj purusa koji je u de-
snom oku, jedan na drugog se oslanjaju. Zrakama se onaj na
ovog oslanja, a Zivotnim dahovima ovaj na onog. Kad covjek
umire on jasno vidi taj suncev krug, a zrake mu se viSe ne
prepre¢uju.”

3. Glava puruse u suncevom krugu je bhith. Jedna je
glava i jedan je ovaj slog. Ruke su bhuvah. Dvije su ruke
i dva su ova sloga. Noge su svar. Dvije su noge i dva su ova
sloga (suvar). A njegovo tajno ime je ahar (dan). Ko tako
zna unistava (Vhan) zlo i ostavlja ga iza sebe (Vha).”

4. Glava puruse u desnom oku je bhiih. Jedna je glava
i jedan je ovaj slog. Ruke su bhuvah. Dvije su ruke i dva su
ova sloga. Noge su svar. Dvije su noge i dva su ova sloga. A
njegovo tajno ime je aham (ja). Ko tako zna unistava zlo
i ostavlja ga za sobom.*

Vv, 14

1. Bhiamih (zemlja), antariksam (meduprostor) i dyauh
(nebo) imaju osam slogova. I jedna stopa gayatri ima osam
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slogova. Njena stopa je taj niz. Ko tako zna njenu prvu sto-
pu, taj osvaja tako daleko dokle sezu ova tri svijeta.

2. Rcah (stihovi), yadiamsi (obredne izreke) i samani”
(napjevi) ¢ine osam slogova. I jedna stopa gayatri ima osam
slogova. Njena stopa je taj niz. Ko tako zna njenu drugu sto-
pu, taj osvaja tako daleko dokle seZe ovo trostruko znanje.

3. Pranuh (uz-dah), apanah (iz-dah) i vyanah (raz-dah)
osam su slogova. I jedna stopa gayatri ima osam slogova.
Njena stopa je taj niz. Ko tako zna njenu tredu stopu, taj
osvaja tako daleko dokle se?e Zivotni dah. Njena &etvrta
(turiyam), vidljiva, stopa je sunce koje s’ja onkraj svijeta.”
Turiyam je isto Sto i Cetvrta. Naziva se vidljivom stopom jer
se vidi. A jer s’ja daleko onkraj svega svijeta, nazvana je
onom koja je onkraj svijeta. Ko tako zna ovu mjenu stopu,
on i sam s’ja ljepotom i slavom.

4. Gayatri se oslanja na onu &etvrtu vidljivu stopu koja
je onkraj svijeta. A ona je pak oslonjena ma istinu. Doista,
istina je vid, jer je vid istina. Zato, kada dvoje dode prepi-
ruéi se, i jedan kaze: »Ja sam vidio«, a drugi: »Ja sam ¢uo,
vjerovat éemo onome koji kaze: »Ja sam vidio«. Istina se osla-
nja na mo¢. Zivotni dah je mo¢, pa se zato istina oslanja na
dah. Zato kazu: »Mo¢ je jaca od istine«.

Tako se zasniva gdyatri u odnosu na sebe. Ona §titi bla-
go (gayas). Gayas (stoka, blago) su Zivotni dahovi i ona §titi
Zivotne dahcove. Zato §to §titi Zivotne dahove koji su gayas
zove se gayatri. I stih u slavu Savitra S$to ga uditelj naucava
je upravo to. I koga god on poucava njegovi Zivotni dahovi
su za$ti¢eni.”

VI, 1*

7. Osjetila, prepiruéi se oko toga koje je odli¢nije, do-
dose brahmanu i upitale: »Koje je od nas najizvrsnije«?
»Ono je najizvrsnije«, odgovori brahman, »nakon ¢&ijeg odla-
ska tijelo izgleda najgore«.

8. Ode govor. Izbivao je godinu dana i kad se vratio,
upita: »Kako ste mogli Zivjeti bez mene«? Oni odgovorige:
»Kao nijem covjek koji ne govori govorom, ali dide dahom,
gleda okom, slusa uhom, razmis$lja razumom, oploduje sje-
menom. Eto tako smo Zivjeli«. Tada se govor vrati medu njih.
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9. Ode oko. Izbivalo je godinu dana i kad se vratilo,
upita: »Kako ste mogli Zivjeti bez mene«? Oni odgovorie:
»Kao slijepac koji ne gleda okom, ali dise dahom, govori go-
vorom, slusa uhom, razmi$lja razumom, oploduje sjemenom.
Eto tako smo Zivjeli«. Tada se oko vrati medu njih.

10. Ode uho. Izbivalo je godinu dana i kad se vratilo,
upita: »Kako ste mogli Zivjeti bez mene«? Oni odgovorise:
»Kao gluh ¢ovjek koji ne slusa uhom, ali dise dahom, govori
govorom, gleda okom, razmislja razumom, oploduje sjeme-
nom. Eto tako smo Zivjeli«. Tada se uho vrati medu njih.

11. Ode razum (manas). Izbivao je godinu dana i kad
se vratio, upita: »Kako ste mogli Zivjeti bez mene«? Oni od-
govorise: »Kao nenazuman ¢fovjek koji ne razmislja, ali dise
dahom, govori govorom, gleda okom, slusa uhom, oploduje
sjelrlnenom. Eto tako smo Zivjeli«. Tada se razum vrati medu
njih.

12. Ode sjeme. Izbivalo je godinu dana i kad se vratilo,
upita: »Kako ste mogli Zivjeti bez mene«? Oni odgovorise:
»Kao jalov ¢ovjek koji ne oploduje sjemenom, ali dide da-
hom, govori govorom, gleda okom, slusa uhom, razmislja ra-
zumom. Eto tako smo Zivjeli«. Tada se sjeme vrati medu
njih.

13. Kad je dah posSao, po¢e kidati ostala osjetila, kao
kad bi preponosan konj iz Sindha raskinuo spone kojima je
zauzdan. Osjetila zavapiSe: »Ne odlazi, PoStovani! Bez tebe
ne mozemo Zivjeti«. »Onda mi odajte priznanje!« »Dobro,
odgovorise mu.

14. Govor rece: »Ako sam ja najizvrsniji, onda si d ti
najizvrsniji«. Oko rece: »Ako sam ja oslonac, onda si i ti oslo-
nac«. Uho refe: »Ako sam ja blagostanje, onda si i ti blago-
stanje«. Razum ree: »Ako sam ja obitavalidte, onda si i ti
obitavali§te«. Sjeme refe: »Ako sam ja stvarajuéa sila, onda
si i ti stvarajuca sila«.

»Ako sam takav, $§to je moja hrana, $to je moja odje-
éa?«” »Sto god je ovdje, sve do psa, crva, kukaca i ptica tvoja
je hrana, a voda je tvoja odjeca.« Ko tako zna hranu daha,
nece niSta pojesti Sto nije jestivo, i ni$ta uzeti S$to nije jesti-
vo.” Zato mudraci uceni u Vedi prije jela srknu gutljaj vode,
a isto tako i poslije jela. Smatraju da tako dah nede ostati
ogoljelim.

191



VI, 2

1. Svetaketu Aruneya dode narodu Paficala i pride Pai-
vali Pravahani okruzenom slugama. Ugledavii ga Paivala mu
se obrati: »Mladi¢u«! »Gospodine«, odvnati on. »Je li te otac
poucdio?« »Da«, ree ovaj.

2. »Zna$ li kako se ljudi, odlazeéi s ovog svijeta, raz-
dvajaju u raznim pravcima?« »Ne«, rece Svetaketu. »Zna$ li
kako ponovo dolaze na ovaj svijet?« »Ne«, rete ovaj. »Zna$ li
zaSto onaj svijet nije ispunjen mnos$tvom onih koji nepreki-
dno odlaze odavde?« »Ne«, refe onaj. »Zna$ li u kojoj Zrtvi
koja je izlivena u oganj, voda postaje ljudski glas, uzdiZe se
i govori?« »Ne«, ree onaj. »Zna$ i pristup na put koji vodi
bogovima ili pristup na put koji vodi ofevima? Sto to ljudi
¢ine te stiZu na put koji vodi bogovima ili na onaj koji vodi
oevima? Jer ¢uli smo i rije®i r$ija:

Za dva puta smrtnih ja sam ¢uo:

jedan ofevima, drugi bogovima vodi.
Njima sve §to Zivi krede,
sve §to izmed oca i majke jeste.«”

1

»Ne znam ni za jedan od njih«, re¢e Svetaketu.

3. Tada ga kralj pozove da ostane kod njega. Ne obazi-
ruéi se na poziv'” mladi¢ pobjeZe, dode ocu i pozali se: »A ti
si me prije nazvao poutenim«. »Kako to misli§, mudrace?« Sin
mu objasni: »Covjek iz kraljevske porodice mi je postavio
pet pitanja, a ja nisam znao odgovor ni na jedno od njih«.
»Koja su to pitanja?« »Ovac, odgovori on i ponovi glavne to-
¢

4. Otac mu rede: »Ti bi trebao znati, moj sinko, da §to
god ja znam, to tebi rekoh. Ali hajde, podimo tamo da Zivi-
mo kao ulenici«. »Podi sam«, rete mu sin. I Gautama dode
tamo gdje bijase Daivali Pravahana. Kralj mu prinese sjeda-
lo i vodu, te mu tako priredi do¢ek pun po$tovanja. Tada mu
ree: »Darujemo po$tovanom Gautami dar«.

5. On odgovori: »Dar koji bih Zelio je ovaj: ponovi rije-
¢i koje si iskazao u prisustvu mladicac.

6. On rete: »To je medu boZanskim darovima, Gauta-
ma. PozZeli neki od ljudskih«.”
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7. Gautama ¢e na to: »Ti zna$ dobro da je u mene sva
sila zlata, goveda, konja, sluskinja, pratnje i haljina. Ne lisi
me ovog obilnog, bezgnani¢nog i prekomjernog«. »Onda ti,
Gautama, Zeli¥ pouCavanje na uobifajan naéin?« »Ja sam do-
$ao tebi, gospodine, kao ulenik.« Ovim rije¢ima su stari po-
stajali ucenici, pa je s rije¢ima da dolazi kao ucenik i on ostao.

8. Tada mu kralj rece: »Kao $§to se tvoji djedovi nisu
ogrijesili o nas, tako nemoj ni ti, Gautama. Ovo znanje se nije
do sada zadrzalo ni kod jednog brihmana. Ali ja ¢u ga tebi
rec¢i. Jer ko te moZe odbiti kad tako zboris«.

9. »Onaj svijet je Zrtveni oganj, Gautama. Samo sunce
je njegovo gorivo, zrake dim, dan plamen, strane svijeta ugalj,
a medustrane iskre. U taj oganj bogovi vjeru prinose. Iz ove
Zrtve kralj soma nastaje.«

10. »Pardanya™ je Zrtveni oganj, Gautama. Sama godi-
na je njegovo gorivo, oblaci dim, munja plamen, grmljavina
ugalj, a tuca iskre. U taj oganj bogovi kralja somu prinose.
Iz te #rtve ki$a nastaje.«

11. »Ovaj svijet je Zrtveni oganj, Gautama. Sama zemlja
je njegovo gorivo, vatra dim, no¢ plamen, mjesec ugalj, a zvi-
jezde iskre. U taj oganj bogovi ki$u prinose. Iz te Zrtve hrana
nastaje.«

12. »Muskarac je Zrtveni oganj, Gautama. Sama otvore-
na usta su njegovo gorivo, dah dim, rije¢ plamen, oko ugalj,
a uho iskre. U taj oganj bogovi hranu prinose. Iz te Zrtve
sjeme nastaje.«

13. »Zena je Zrtveni oganj, Gautama. Sam polni organ
je njeno gorivo, dlake dim, stidne usne plamen, obljuba ugalj,
a naslada iskre. U taj oganj bogovi sjeme prinose. Iz te Zrtve
covjek nastaje. On Zivi %(oliko ved Zivi, a kada umre,

14. tada ga odnose u oganj lomace. Njegov oganj sam
postaje oganj, gorivo gorivo, dim postaje dim, plamen pla-
men, ugalj ugalj, a iskre iskre. U taj Zrtveni oganj bogovi &o-
vijeka prinose. Iz te Zrtve uzdie se Govjek obasjan bojama
svjetlosti.«
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15. »Oni koji znaju tako i koji u $umi istinski slave
vjeru, oni odlaze u plamen lomace, iz plamena u dan, iz dana
u prvu polovinu rastuéeg mjeseca, iz prve polovine rastuceg
mjeseca u Sest mjeseci tokom kojih (sunce) putuje na sjever,
iz ovih mjeseci u svijet bogova, iz svijeta bogova u sunce, iz
sunca u sjaj svjetlosti. Dosegavsi sjaj svjetlosti, purusa koji
se sastoji od razuma, odlazi u svjetove brahmana.” U ovim
svjetovima brahmana® oni Z%ive uznijeti za uvijek. Odavde
nema povratka.«

16. »A koji Zrtvom, prinoSenjem i trapljenjem pobjedu-
ju svjetove, oni odlaze u dim lomace, iz dima u no¢, iz noci u
polovinu padajuceg mjeseca, iz polovine padajuceg mjeseca u
$est mjeseci tokom kojih sunce putuje prema jugu, iz ovih
mjeseci u svijet ofeva, iz svijeta oceva u mjesec. Dosegavsi
mjesec postaju hrana. Tamo ih bogovi, govoreci kralju somi:
Rasti. Slabi’, uzivaju. Kada odu od njih odlaze u prostor, iz
prostora u zrak, iz zraka u kiduy, iz kige na zemlju. Dosavsi na
zemlju postaju hrana. I ponovo bivaju Zrtvovani u ognju &o-
vjeka. Tada se radaju u ognju Zene. Uzdigavsi se u svijet oni
ponovo tako kruZe. A koji ne znaju ova dva puta, postaju
kukci, moljci i sve ono $to ovdje bode.«™

VI, 4

1. Doista, sustina svih bi¢a je zemlja; zemlje voda; vode
biljke; biljaka cvjetovi; cvjetova plodovi; plodova muskarac;
muskarca sjeme.

2. Pradipati je razmigljao: »Hajde, da mu nacinim uto-
&iste«. I stvori Zenu. Stvorivsi je, odao joj je priznanje odozdo.
Zato Zenu valja postivati odozdo. Protegnuo je iz sebe onaj
prednji kamen za tije$tenje. Njime ju je oplodio.”

3. Njeno krilo je Zrtveni oltar, dlaka Zrtvena trava, ko-
7a soma-tijesak, a dvije stidne usne su plamen u sredini. Uisti-
nu, koliki je svijet za onog koji vrsi obred vadapeya,™ toliki
postaje i za onog koji znajudi tako, vrii spolni snosaj. On sebi
usmjerava dobra djela Zena. A onaj koji spolno op¢i, ne zna-
juéi tako, njegova dobra djela Zene sebi okrecu.
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4. To je, doista, ono $to je Uddalaka Aruni znao kad je
rekao, to je, doista, ono 5to je Naka Maudgalya znao kad je
rekao, to je, doista, ono $to je Kumaraharita znao kad je re-
kao: »Mnogi potomci brahmana odlaze neplodni i bez dobrih
djela sa ovog svijeta: naime, oni koji spolno opée ne znaju-
¢éi tako. ]_)oi§ta se mnogo Ssjemena prosipa, onog u snu ili
onog na javi«.

(Prev. D. Z.)
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Aitareya
(Vamadeva:)

INI, 1

1. »Ko je on?« »Mi ga slavimo kao atman, a koji je od
ovih taj datman?« »Da li ovaj po kome &ovjek gleda, ili po ko-
me shusa, ili po kome njusi, ili po kome oblikuje govor, ili po
kome razlikuje slatko i neslatko?«’

2. To §to je srce i taj razum, svijest, shvacanje, razazna-
vanje, spoznaja, mudrost, opaZanje, volja, misao, promislja-
nje, oStroumnost, pamcenje, predodzba, nadahnuce, Zudnja,
#ivot, moé, sve to, samo su oznake za um.

3. On je brahman, on je Indra, on je Pradipati; on je svi
ovi bogovi i pet velikih elemenata: zemlja, zrak, prostor, vo-
da i svjetlost; on je ovi nabrojeni elementi kao i oni pomije-
$ani i sitniji; i sjeme ovo i ono; i rodeni iz jajeta, i rodeni iz
utrobe, i rodeni iz pare, i rodeni iz mladica; i konji, goveda,
ljudi i slonovi; i sve §to god ovdje dise, $to god se krece i leti
i $to je nepokretno. To je sve vodeno umom, na um se osla-
nja. Svijet je voden umom, um je oslonac, um (pradriana) je
brahman.

4. 1 on (Vamadeva), s atmanom koji je um, napustivsi
ovaj svijet 1 poludivsi sve Zelje u nebeskom svijetu, besmrtan
postaje ... postaje.

(Prev. D. Z.)
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Mandiikya

1. Aum. Ovaj slog je sve ovo. Tumadenje je: proslost,
sada$njost i buduénost; sve je samo slog aum. I §to god dru-
go postoji povrh tri vremena, to je takoder slog aum.

2. Sve ovo je brahman. Ovaj atman je brahman. A at-
man ima Cetiri dijela.’

3. Prva Cetvrtina je vaisvanara, &ije je podrucje budno
stanje, koji spoznaje vanjske predmete, koji ima sedam udo-
va i devetnaest usta, koji uZiva velike elemente.’

4. Druga letvrtina je taidasa, Cije je podrudje stanje sna,
koji spoznaje unutradnje predmete, koji ima sedam udova i
devetnaest usta, koji uziva profinjene elemente.

5. A kad ¢ovjek zaspi, ne Zudedi ni jedne Zelje i ne sa-
njajuéi snove, to je duboki san. Ova treda &etvrtina je prad-
fia, ¢ije je podru¢je stanje dubokog sna, koji je postao jedan,
koji je &ista spoznaja, koji uZiva samo nasladu, koji je pun
naslade, ¢ije je lice misao.

6. On je gospodar svega, znalac svega, on je vladar u
nutrini. On je izvoriste svega, poletak i kraj bica.

7. Koji ne spoznaje unutrasnje predmete, koji ne spo-
znaje vanjske predmete, koji ne spoznaje oboje, koji nije sa-
mo.si)oznaj'a, koji nije spoznavalac, koji nije nespoznavalac
nevidljiv, neizreciv, nezahvatljiv, bez oznaka, nepojmljiv, koji
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se ne moZe imenovati, koji ima za sustinu ovisnost o samom
Sebl: koji je smirenje manifestiranog, spokojan, blag, nedvo-
jan;’ takav misle da je Cetvrti dio. On je atmarn. On treba biti
znamn. i

) 8. Ovaj je atman po elementima slog aum. Elementi
datmana su dijelovi i dijelovi' su elementi: zvuk a, zvuk u,
zvuk m.

9. Vaisvanara, ije je podruéje budno stanje, je slove
a, prvi element, ili po korijenu dp (polu¢iti) ili po tome $to
je na pocetku. Ko tako zna poluduje sve Zelje i postaje poce-
tak svega toga.

10. Taidasa, &ije je podrudje stanje sna, je slovo u, drugi
element, ili zbog uzdizanja, ili po tome 3to se javlja u sredini.
Ko tako zna postaje onaj u ¢ijoj porodici nije roden niko ko
ne poznaje brahman, postaje i sam onaj koji veli¢a stalnost
znanja.

11. Pradfia, ¢ije je podrudje stanje dubokog sna, je slovo
m, treéi element, ili po korijenu mi (mjeriti, spoznati), ili po
tome $to je na kraju. Ko tako zna mjeri (spoznaje) sve ovo
i postaje kraj svega toga.

12. Cetvrti je onaj koji nema elemenata, neizreciv, ko-
me je svojstveno smirivanje manifestiranog svijeta, blag, ne-
-dvojan. Tako je upravo slog aum dtinan. Ko tako zna atma-
nom u datman ulazi.

(Prev. D. Z.)

Maitri

A%

1. Ovo je Kutsayanina pjesma hvale:
Ti si Brahma, ti si Vi$nu, ti si Rudra, ti si Pradapati;
ti si Agni, Varuna, Vayu, ti si Indra, ti si mjesec;
ti si hrana, ti si Yama, ti si Prthivi, ti si sve, ti si neprolaz:aq.
Postojanje je u tebi raznoobli¢no po sebi i po prirodi svojoj.
Naklon tebi, gospodaru vasione. Sopstvo svega, stvoritelj svega,
wrivalac svega, ti si Zivot svega, vladar svake igre i uzitka.
Naklon tebi smirenom atmanu. Naklon tebi duboko skrovitom,
nepojmljivom, beskrajnom, bez pocetka i bez kraja.
2. U pocetku svijet bijale samo tama (tamas). Ona bi-

iage u sveviSnjem' i pokrenuta od njega preobli¢i se. Oblik
oji nastade je strast (radas). Strast se pokrenuta premetnu
u vrsnocu (sattvam), a pokrenuta vrsnoda prostruji u bit
(rasah). Ovaj dio je temelj spoznaje svakog ¢ovjeka, a ozna-
ke su mu: volja, odlu¢nost i samosvijest, on je znalac tijela;
Pradapati, prozvan visva (sve). Njegovi oblici su spomenuti
prije. Dio njega koji pripada tami, o ucenice Veda, je Rudra.
Dio koji pripada strasti, o ueni¢e Veda, je Brahma, a dio
koji pripada vrsno¢i, o utenie Veda, je ViSnu.' Doista, on
jedan postao je trostruk, postao osmerostruk, jedanaestero-
struk, dvanaesterostruk, bezbrojan. Jer se tako razvija, na-
stalo je bice. On se pokreée, ulazi u bica i postaje vladar
bi¢a. On je dtman unutra i izvana, da, unutra i izvana.

VI

17. U pocetku svijet bijaSe brahman, beskrajno jedno.
Beskrajno na istoku, beskrajno na jugu, beskrajno na zapa-
du, beskrajno na sjeveru, beskrajno gore i dolje, beskrajno
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na sve strane. Za njega istok i ostali pravci nisu postojali, niti
poprijeko, niti gotre, niti dolje. Nepojmljiv je ovaj najvisi
atman, neizmjerljiv, neroden, neshvatljiv; nezamisliv je on,
Ciji je atman prostor. Pri propasti svega on jedini ostao je
budan. Iz tog prostora probudio je to $to se sastoji od same
misli. Od njega je to zamiSljeno i u njega se vraca. On je bli-
stav lik koji sja u suncu, bezdiman sjaj koji je u vatri, kao
i plamen u Zelucu koji probavlja hranu. Jer ovako su rekli:
»Ovaj koji je u vatri, koji je u srcu i koji je u suncu, on je
jedan-jedini. Ko tako zna krede jedinstvu jednoga.

28. To se moze i drugadije redi. Prekoracivdi preko ele-
menata postojanja, osjetila i predmeta osjetila, dohwvativsi luk
¢ija je tetiva Zivot prosjaka, a drika &vrstoda, i ubivsi strije-
lom oblikovanom od nesamosvijesti, na vratima u brahmana,
straZara okrunjenog smeteno$cu, kojeg resi naudnica od zlo-
be i pohlepe, koji drzi $tap od lijenosti, mrtvila i prljavstine,
odjevenog u samoljublje, koji je zgrabio luk ¢ija je drka
zavodenje, a tetiva bijes, i strijelom salinjenom od Zudnje
ubija ova bica; ubivsi njega, presavsi splavlju sloga aum pre-
ko na drugu obalu prostora u srcu, u unutra$nji prostor ko-
ji postaje postepeno vidljiv, neka ¢ovjek ude u dvor brahma-
na, kao $to rudar ulazi u rudnik Zudeéi rude. Potom neka uz
pomod uditelja raskine cetverostruke korice brahmanove riz-
nice. I tada, sjajan, o¢i¥éen, prazan, spokojan, bezdahovit,
bez sopstva, beskrajan, neiscrpljiv, postojan, vjekovit, nero-
den, samozavisan, obitava u vlastitoj veli¢ini. Vidjevsi njega
(atman) koji obitava u vlastitoj veli¢ini, on kolo Zivota i smr-
ti promatra kao kota¢ kocije koji se vjeéno okrede. Jer ovako
rekose:

»Covjek koji je sest mjeseci zadubljen i neprekidno slobodan,
beskrajnu, najvis$u, tajnovitu yogu dosize.

A ¢tovjek koji je dobro usmjeren, ali stra¥¢u i tminom proZet,
sinu, Zeni i porodici predan, nikada je poluditi neée«.

29. Rekavsi tako (Brharathi), Sakayanya, &ije je srce
okrenuto unutradnjosti, pokloni se pred njim i prozbori: »0
kralju, sinovi Pradapatija su se uzdigli na put brahmana zna-
njem o brahmanu. VrSenjem yoge Covjek postize spokojstvo
i zadovoljstvo, te strpljivo podnosi dvojnost sreée i bola. Ne-
ka se ne izlaZe ova najskrovitija nauka onom ko nije sin, ko
nije ucenik i ko nije smiren. Neka se ona tumaédi onom ko
je privrzen samo ulitelju, onom ko je obdaren svim vrli-
namac.’ :

(Prev. D. Z.)

Puno ‘je ono, puno je ovo.

Iz punodée puno izvire.

Od punoce kad se puno uzme
punoda opet ostaje.

Bogom je profeto sve $to se u ovom pokretnom si:/ijetu7
rece.

Zato uzivaj u odricanju. Ne Zudi ni¢ijega blaga.

Vrieéi ovdje djela, pozeli da Zivi§ stotinu ljeta.
Ako si takav, a ne drugaciji, djelo za tebe prionuti nece.

Demonski su ti svjetovi slijepom tamom prekriveni,
u nju ulaze nakon smrti oni koji su sebi ubitaéni.

Postojano jedno, od uma je hitrije.

Osjetila ga ne dosizu, jednako pred njima hita.
Prem nepokretno, sve 5to juri, prestize.

U njem vjetar djelovanje podrzava.

I krece se i ne krece; daleko je a i blizu;
to je u nutrini svega i spoljasnost je svemu.

Onaj ko sva biéa upravo u sebi vidi,
i u svim bi¢ima sebe, zbog toga ne Zali.

Jer ako je u svim biéima spoznao sebe,
kakve opsjene i boli da se pla8i, jedinstvo vidjevsi?
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10.

1.

12.

13.

14.

15.

16.

17.

18.

On je u sve prodro, blistav, bez tijela, neranjiv,

bez misi¢a, &ist i nedodirnut zlodom.

Vidjelac mudri, svedoseZan, on opstoji po sebi,

poput stvari §to prirodno teku kroz beskonano vrijeme.

U slijepu tamu uranja ko neznanje slavi,
u jo$ vecu tamu krede ko u znanju uZiva.

Iz znanja proizlazi jedno, reko$e, a iz neznanja pak drugo’
Tako smo ¢uli od mudrih koji su nas poudili.

Znanje i neznanje ko zajedno spoznaje,’
neznanjem nadilazi smrt, a znanjem besmrtnost postiZe.

U slijepu tamu uranja ko nezbiljnost slavi,
u jo§ vecu tamu krece u zbiljnosti ko uZiva.

Iz zbilje proizlazi jedno, rekoSe, a iz nezbilje drugo.
Tako smo ¢uli od mudrih, koji su nas poudili.

Zbiljnost i nezbiljnost ko zajedno spoznaje,
nezbiljno$¢u nadilazi smrt, a zbiljno3¢u besmrtnost
postiZe.

Zlatnim je pokrovom istini lice preknito,
a ti ga, Pasan, razotkri, da ga ugledam ja,
§to u zakonu i istini. Zivim.

O Pasan, jedini vidioe, ti §to si vladar smrti,
sunce, potomé&e Pradapatija, radiri zrake,

pa skupi njihov Zar da ti vidim najdivniji lik.
Koje god to bilo lice, to isto sam ja.

Neka zivot ude u besmrtni dah,

a potom nek’ tijelo sagori u pepeo i prah.
Aum. Um neka pamti udinjeno, neka pamti um,
neka pamti u¢injeno, neka pamti.

Ognju, vodi nas blagim putem obilja,
boze, koji si spoznao sva djela nasa!
Udalji od nas prevarna zla,

a mi ¢emo te slaviti obiljem pohvala.

(Prev. D. Z.)

Kena

1.

Nek’ oja¢aju moji udovi, moja rije¢ i dah,
moj vid i sluh, te snaga i osjetila sva.
Sve je brahman u upanisadi.

Nek: ne poreknem brahman, ni brahman mene.
Nek’ ne bude poricanja, ni poricanja mene.

Nek’ ova dharma koja je u Upanisadama

Zivi u meni koji sam privrien atmanu.
Aum. Mir, mir, mir.'

I

. Ko je potaknuo usmjerenu misao da se vine?

Po kome upregnut se prvi Zivotni dah pokrede?
Ko. je ovu izgovorenu rije¢ usmjerio?
Koje je boZanstvo uho i oko upregnulo?

To 3to je sluh sluha, um uma,’ rije¢ rijeci,
to je i dah daha i vid vida.

Oslobodivsi se, mudri ovaj svijet napustaju
i besmrtni postaju. ‘

Tamo ne dosiZe oko, ne dosiZe rije¢ mi misao.

Ne znamo i ne razaznajemo kako o tome poucavati.

Drugadije je to od znanog i onkraj je neznanog,
Tako smo ¢uli od starih koji su nas poutili.
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To $to se rijedju ne izri¢e, a po Cemu je rije¢ izrefena,
to spoznaj da je brahman, a ne ovo $to ovdje $tuju.

To $to se mislju ne zami$lja, a po ¢emu je misao
zami$ljena,’
to spoznaj da je brahman, a ne ovo §to ovdje $tuju.

To $to se okom ne vidi, a po ¢emu o¢i vide,
to spoznaj da je brahman, a ne ovo $to ovdje $tuju.

To 3to se uhom ne ¢uje, a po &emu uho slusa,
to spoznaj da je brahman, a ne ovo §to ovdje $tuju.

To 3to se dahom ne udi$e, a po ¢emu je dah udahnut,
to spoznaj da je brahman, a ne ovo $to ovdje $tuju.

II

. Kad misli§: »Dobro zname, tad’ o obli¢ju brahmana malo

znas.
Ono njegovo u tebi, ono njegovo u bogovima, treba
ispitivati:
»Mislim da zname.

Ja ne mislim da dobro znam, niti znam da ne znam.
Ko od nas to zna, zna to, i on zna da ne zna.

Ko ne promislja taj promislja, a ko p}'omiélja taj ne zna.
Nespoznatljivo je za one koji spoznaju,
a spoznatljivo za one koji ne spoznaju.

Kad je spoznaja u probudenju nazreta
besmrtnost se dosiZe. N
U sebi se snaga nalazi, znanjem se besmrtnost postiZe.

Ko je to ovdje spoznao taj doista jest,

a ko to ne spozna velik mu je gubitak.
Razabravsi to u svim oblicima postojanja
mudri ovaj svijet napus$taju i besmrtni postaju.

III

Brahman pobijedi za bogove, njegova ih pobjeda uzvisi,
a oni je shvatise ovako: »Nasa je ova pobjeda, nasa je i
veliina«,

10.

11.

12.

Ono uvidi njihovo samoljublje i ukaZe im se. No bogovi
nisu znali kakav je to duh.

Rekose ognju: »Dataveda, iznadi kakav je to duh«. »Bit
ée tako«, odgovori im on.

Jurne na njega, a ono ga upita: »Ko si ti«? »Ja sam Agnic,
on ce, »znalac svakog rodenja«.

»Ako si takav, kakva je tvoja mo¢?« »Sve $to raste na
zemlji mogu sagorjeti.«

Ono mu pruzi travku: »Sagori to«. Agni nasrne svom sna-
gom, ali je ne uspije sagorjeti. Vrati se natrag i objasni:
»Nisam mogao iznad¢i kakav je to duhe.

Tad’ rekoSe vjetru: »Vayu, iznadi kakav je to duh«. »Bit
¢e tako«, odgovori im on.

Jurne na njega, a ono ga upita: »Ko si ti«? »Ja sam
Vayu«, on de, »ja sam dah $to se “nadimlje u utrobi
majke.«

»Ako si takav, kakva je tvoja mocé?« »Sve $to raste na
zemlji mogu odnijeti.«

Ono mu pruZi travku: »Odnesi to«. Vayu nasrne svom
snagom, ali je ne uspije odnijeti. Vrati se natrag i obja-
sni: »Nisam mogao iznaéi kakav je to duh.

Tad’ rekode Indri: »Maghavan, iznadi kakav je to duhc.
»Bit d¢e tako«, odgovori im on. Jurne na njega, a ono
iSCezne.

U tom istom prostoru Indra susretne Zenu blistave lje-
pote, Umu, kéi snijeznih vrhunaca Himavata i nagovori
je: »Kakav je to duh«?

v

»Brahman«, ona de, »brahmanova vas je pobjeda uzvi-
sila.« Tek tada on spozna da je to hrahman.

Zato ovi bogovi, Agni, Vayu, Indra, kao da su visi od
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drugih bogova. Oni bijahu najblize njegovom dodiru,
oni prvi spoznaie da je to brahman.

Zato Indra kao da je iznad drugih bogova. On bija%e naj-
blize njegovom dodiru, on prvi spozna da je to brahman.

Ovo je ulenje o njemu u odnosu na bogove: to je k'o
kad munja sine, ili k'o kad oko trepne.

. A ovo u odnosu na nas same: ono $to se poput misli
krece, po ¢em razum pa i volja vjeéno pamte.

To se zove »ta Zarka Zelja<’ i toj Zarkoj Zelji treba teZiti.
Onog koji to tako spoznaje sva bi¢a Zude.

»Utitelju, kaZi Upani3adu«, rekao si. »Upanisada ti je iz-
re¢ena. Kazali smo ti Upanidadu o brahmanu.«

Zar’ samosavladavanje i djelovanje njen su oslonac.
Vede su joj udovi, a istina prebivaliste.

Ko nju tako spozna, odbacuje zlo i u najizvrsnijem, bes-
konaénom, nebeskom svijetu &vrsto stoji, da, &vrsto stoji.

(Prev. D. Z.)

Taittiriya
11, 1
(Trisanku rece:)

1. Aum. Onaj koji zna brahman postize vrhunac, a o
tome se kaze slijedeée: »Brahman je stvarnost (satyam), zna-
nje (dfanam), beskonalnost (anantam). Onaj ko zna da je
on smjedten u skrovitosti (srca) i u najviSem nebu ostvaru-
je, pomodu umnog brahimana, sve Zelje«.
0d tog je atmana zato postao prostor, od prostora vjetar, od
vjetra oganj, od ognja vode, od voda zemlja, od zemlje bilj-
ke, od biljaka hrana, a od hrane &ovjek.

Taj se dovjek sastoji upravo od sustine hrane'. Takva mu je
glava, takva desna strana, takva lijeva strana, takav mu je
atman’, takav mu je rep (koji je) podrika.

O tome je ova kitica:

I1, 2

1. »O0d hrane se radaju stvorenja, ona koja se nalaze
na zemlji. Ona doista Zive od hrane i tamo se vracaju ma
kraju. Jer hrana je prva medu biéima’ i zato se naziva iscje-
liteljicom svega. Oni koji $tuju brahman kao hranu postizu
svu hranu. Jer hrana je prva medu bi¢ima’ i zato se naziva
iscjeliteljicom svega. Od hrane se radaju biéa, pomocu hrane
se razvijaju, (ona) je i jedema i jede elemente (bhiitani). Za-
to se to zove hranom.«
Razli¢it od onoga koji se sastoji od sustine hrane, jeste unu-
tarnji dtman koji se sastoji od daha, koji ga ispunja.' Onaj
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ima oblik ¢ovjeka. Prema njegovu &ovjejem obliku i ovaj
ima oblik ¢ovjeka. Dah mu je glava, raz-disanje mu je desna
strana, izdah mu je lijeva strana, prostor dtman’, zemlja rep
(kraj koji je) podrska.

II, 3

1. »Dahom bogovi disu, a i ljudi i stoka, dah je bi¢ima
yivotni vijek (ayuh), zato ga zovu opéim Zivotnim vijekom.
Punom se vijeku blife oni koji kao dah po$tuju brahman,
jer dah je vijek svih biéa. Zato ga zovu opcim Zivotnim vije-
kom.« On je doista tjelesni atman onoga prijadnjeg. Doista,
razli¢it od onoga koji se sastoji od daha, jeste unutarnji at-
man koji se sastoji od razuma’, koji ga ispunja. Onaj ima ob-
lik ¢ovjeka. Prema njegovu &ovjeljem obliku i ovaj ima ob-
lik &ovjeka. Yadur-veda mu je glava’, Rg-veda mu je desna
strana, Sama-veda mu je lijeva strana, uéenje (mu je) atmarn’,
l()iiml?e Atharvana i Angirasa (su mu) rep (kraj koji je) po-
rika.

O tome je slijedeca kitica:

I1, 4

1. »Otkuda se rije¢i vraéaju zajedno s mislju a ne do-
hvativéi je, (toga se) nikada ne pladi onaj koji zna dobrobit
(anandam) brahmana.«

To je doista tjelesni atman onoga prijasnjeg. Do-
ista, razli¢it od omoga koji se sastoji od razuma, je-
ste unutarnji @tman koji se sastoji od svijesti’, koji ga is-
punja. Onaj ima oblik covjeka. Prema njegovu &ovje¢jem li-
ku i ovaj ima oblik ¢ovjeka. Vjera mu je glava, istina (rtam)
(mu je) desna strana, stvarnost (satyam) lijeva strana, dis-
ciplina — atman’, mo¢ — rep (kraj koji je) podrska.

O tome postoji slijedeca kitica:

II, 5

1. »Svijest upravlja #rtvom, a upravlja takoder i djelima.
Svi bogovi slave svijest kao najvide brahman. Ako {(Zovjek)
zna brahman kao svijest, i ostavivéi zla u tijelu od nje se ne
udaljava, ostvaruju mu se sve Zelje«.
To je doista tjelesni atman onoga prijasnjeg.
Zaista, razli¢it od onoga koji se sastoji od svijesti, jeste unu-
tarnji atman koji se sastoji od dobrobiti’, koji ga ispunja.
Onaj ima oblik ¢ovjeka. Prema njegovu Covjecjem obliku i
ovaj ima oblik ¢ovjeka. Prijatnost (priyam) mu je glava, ra-
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dost (modah) (mu je) desna strana, ushiéenje (pramodah)
lijeva strana, dobrobit (anandah) — atman’, brahman (mu je)
rep (kraj koji je) podrska.

O tome je slijedeca Kkitica:
111, 6

1. »Kao da ne postoji onaj koji brahman zna kao nepo-
stojece (asat). A ako zna da brahman jest, poznaju ga kao po-
stojedeg.«

To je zaista tjelesni dtman onog prijasnjeg.

A o tome se postavljaju pitanja:

»Da li onaj ko nije znalac nakon smrti odlazi na onaj svijet?
Ili na onaj svijet poslije smrti odlazi onaj koji zna?«

On (atman) pozeli: »Ja bih se umnoZio i reproducirao«, I da-
de se u tlapnju; nakon obavljena trapljenja, emanira sve ovo,
§to jest. Emaniravsi ga, ude (u svijet); usavsi, postade ono $to
jest (sat) i ono 3to je onostrano (tyat), definirano i nedefi-
nirano, osnovano i neosnovano, svjesno i nesvjesno, istinito
i lazno. Postade stvarnost (satyam) onakva kakva je. To je
ono $to se naziva stvarnim.

111, 7

1. Ne treba huliti hranu, to je pravilo. Odista, dah je
hrana, tijelo je izjelica hrane, na dah se tijelo oslanja, na
tijelu se dah oslanja. Dakle hrana se oslanja na hranu. Onaj
koji zna da se hrana oslanja na hranu, on je utemeljen (pra-
tidthitam). On postaje posjednik i izjelica hrane, postaje mo-
éan po potomstvu, stoci i brahmanskome sjaju, i velike sla-
ve.

(Prev. R. 1.)

14 Poceci indijske misli



Kausitaki

I

1. Citra Gangyayani, Zele¢i da Zrtvuje, izabere Arunija;'
ali ovaj posalje sina Svetaketua, govoreéi mu, »obavi Zrtvu
(za njega)«. Kad stiZe, onaj ga upita: »O sine Gautamin, da
li je u svijetu u koji ¢e§ me prenijeti kraj (samvrtam), ili
osim ovoga postoji neki drugi put’«? »Ja to ne znam«, odgo-
vori, »ali da pitam u¢itelja.« On se vrati ocu i pita ga onako.
»Tako me je ispitivao; kako da mu odgovorim?« A ovaj de:
»Ni ja to ne znam; nakon §to smo proulili Vede, hajde da
kod njega uzmemo ono §to nam bolji daju. Dodi, otié¢i ¢emo
obojica«. S gorivom u rukama pristupi Citri Gangyayani: »Mo-
lim inicijacijus«. »Dostojan si brahmana, o Gautama, jer se
nisi umislio. Dodi, objasnit ¢u ti«, odgovori mu on.

2. I on reée: »Oni koji odlaze s ovoga svijeta, oni svi
odlaze upravo na mjesec. U prvom dijelu (mjeseca) on se
(rastuéi mjesec) hrani njihovim dahovima, a u drugoj ih
polovici navodi da se ponovo rode. On je ulaz u nebeski svi-
jet, mjesec pusta onoga koji odgovori (na njegova pitanja).
Ali onoga koji ne odgovori, njega pretvara u kisu i sipa ova-
mo. On se ponovo rada ili kao crv, ili kao kukac, ili kao riba,
ili kao ptica, ili kao lav, ili kao vepar, ili kao zmija, ili kao
tigar, ili kao &ovjek ili kao neko drugi, na tim i tim mjesti-
ma, u skladu s (vlastitim) djelima i u skladu s (viastitim)
znanjem. — Kada stiZe (onamo i mjesec) ga pita ko si ti?’,
treba da odgovori:

0Od rasvjetljujuceg (mjeseca) skupljeno je sjeme, O godisnja
doba,
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od petnaest-puta-nastalog boravista otaca;
takva me kao djelatnog muskarca posaljite
i kroz djelatnog muskarca u majku ulijte.

Radam se, preporadajuéi se, kao dodatni trinaesti mjesec
(trayodasopamasah) dvanaestom, s ocem (makon) dvanaest
kao trinaestim. Ja to znam, a znam i suprotno tome. O go-
disnja doba, vodite me besmrtnosti ovom istinom, ovom tlap-
njom (tapasa). Ja sam godisnje doba, povezan s godi$njim
dobima«. »Kio si?« »Ja sam til«, odgovara. I (mjesec) ga ot-
pusta.

3. Stigav$i na ovaj put koji vodi bogovima, on odlazi u
svijet Agnija, u svijet Vayua, u svijet Varune, u Indrin svijet,
u svijet Pradapatija, u svijet Brahme. U tom su svijetu Brah-
me jezero Ara, trenuci yestih@, rijeka Vidara (nestareéa),
drvo Ilya, grad Saladya, boraviste Aparadita (nepobjedivo),
dva straZzara Indra i Pradapati, dvorana (neizmjerna) Vibhu
(prostrana), prijestolje Vicakd%ana (dalekovido), lezaj Amitau-
das (nemjerljivog sjaja), prijatna Manasi (misaona) i njen
odraz Cak3usi (vidna) koje uzimaju cvjetove i upliéu svje-
tove, majke, Ambayavise (dadilje), apsare i Ambaya — rije-
ke. Tu stize onaj koji tako zna (ittham-vid). Njemu Brahma
kaZe: »Tréite tamo s mojom slavom. Dospio je do rijeke Vi-
dara, mestarede, i zaista nece ostaritik! ‘

4. Pristupa mu pet stotina apsara: stotina s voéem u
rukama, stotina s mirisnim uljima u rukama, stotina s vijen-
cima u rukama, stotina s odjeéom u rukama, stotina s miri-
sima u rukama. Ukrasavaju ga Brahminim ukrasima. Ukra-
$en njegovim nakitom, znalac brahmana, on odlazi brahma-
nu'. Dolazi do jezera Ara koje u mislima prelazi. Dosavsi ova-
mo, oni koji nemaju pravo znanje potonu. On stiZe do tre-
nutaka yestiha koji bjeZe pred njim. StiZze do rijeke Vidara
koju prelazi u mislima. Tu se otresa svojih dobrodinstava i
zlodjela. Njegovi prisni rodaci nasljeduju njegova dobra dje-
la, a oni koji mu nisu prisni — rdava. Kao $to onaj koji vozi
kola gleda na dva toc¢ka, tako on gleda na dan i noé, na do-
bra i zla djela i na sve suprotnosti. Tako on iznad dobra i iz-
nad zla, znajuéi brahman, odlazi brahmanu',

5. On stize do drveta Ilya, i u njega ulazi miris Brahme
(ili brahmana). On stize do grada Saladya, i u njega ulazi
okus Brahme (ili brahmana). On stize do Nepobjedivog bo-
ravista, i u njega ulazi Brahmin (ili brahmanov) Zar. On sti-
Ze do dva ¢uvara, Indre i Pradapatija, i oni bjeze pred njim.
On stize do Prostrane dvorane i u njeg ulazi Brahmina (ili
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brahmanova) slava. On stize do prijestolja Vicak8an3, kojemu
su brhat i rathantara napjevi prednje noge, $yaita i naudhaso
strainje noge, vairiipa i vairada’ uzduini potpornji, $akvara i
raivata popreéni potpornji. Ono (prijestolje) je mudrost jer
se mudro¥cu raspoznaje. On stize do leZaja Amitaudas: to je
dah. Proglost i buduénost su mu prednje noge, sreéa i okrije-
pa su mu straZnje noge, bhadra i yadfidyadiitya su mu zag-
lavlje, brhat i rathantara’® su mu uzduzni potpornji, rg-ved-
ske himne i s@ma-vedski napjevi su mu uzduZ nategnuti kono-
pi, yadur-vedske formule su mu poprec¢ni; mjesetina mu je
jastuk, udgitha® je pokrivaé, napredak naslon. Na njemu sjedi
Brahma. Onaj koji tako zna pemje se prvo odozdo. Brah-
ma ga pita: »Ko si ti«? On treba da odgovori:

6. »Ja sam godiinje doba, povezan s godi$njim dobima,
nastao iz eteri¢nog prostora kao izvora, ja sam sjeme za Ze-
nu, sjaj godine, dtman svakog pojedinog bica«. »Ti si dtman
svakog pojedinog bica, §to si ti, to sam ja.« Re¢e mu: »Ko sam
ja?« »Istina (satyam)«, odgovori. »A $to je to istina?« »Sve
§to je razli¢ito od boZanstava (tj. osjetila) i dahova je sat,
ali bogovi i dahovi su tyam. Zato se to izrazava rijeé¢ju sa-
tyam, sve ovo. Ti si sve ovo.«’

7.

»S yadusom kao trbuhom a samanom kao glavom,
s rgom kao likom, neunistivog,

kao brahman valja prepoznati

velikog vidovnjaka od brahmana safinjenog.«

Pita ga: »Cime sti¢e$ moja muska imena?« Treba da odgovo-
ri: »Dahome. »Cime ona srednjeg roda (napumsakani)?« »Mi-
$lju.« »Cime (moja) zenska imena?« »Rijeju.« »Cime miri-
se?« »Dahom.« »Cime woblike?« »Okom.« »Cime zvuke?«
Uhom.« »Cime okus jela?« »Jezikom.« »Cime djela?« »Dvije-
ma rukama.« »Cime radost i tugu?« »Tijelom.« »Cime zado-
voljstvo, radost i razmnaZanje?« »Spolnim organom.« »Cime
pokretljivost?« »S dvije noge.« »Cime misli, ono $to treba ra-
zumjeti i Zelje?« »Upravo mudro$du«, treba da odgovori. On
mu kaZe: »Dostigao si moj svijet, on je tvoj«. Koja bilo
da je Brahmina (ili brahmanova) pobjeda, koje bilo dostig-
nuce, tu pobjedu odnosi, to dostignuée postize onaj koji ova-
ko zna, onaj koji ovako zna.
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II

1. »Dah je brahman«, tako je govorio KauS$itaki. Ovo-
me dahu koji je brahman razum je izaslanik, oko mu je &u-
var, uho mu je dousnik, govor mu je sluZavka. Onaj koji do-
ista zna da je razum izaslanik daha, postaje posjednikom iza-
slanika. Onaj koji zna da je oko ¢uvar postaje posjednikom
¢uvara. Onaj koji zna da je uho dousnik, postaje posjedni-
kom dou$nika. Onaj koji zna da je govor sluzavka, postaje
posjednikom sluZavke. I ovom dahu kao brahmanu sva bo-
Zanstva (tj. osjetila) donose prinos iako ga on ne traZi; a
takoder sva bica (tj. elementi) donose prinos iako ga on ne
traZi, onome koji ovako zna. Za njega upani$adska pouka gla-
si: neka ne prosi. Kao kad onaj koji je prosio u selu a nista
nije dobio, posti govoredi: »Ne bih jeo nista odavde dobive-
no«; tada ga pozovu oni koji su ga ranije odbili. To je nadin
ophodenja onoga koji ne prosi. Darezljivi ga ipak pozivaju i
govore mu, »da ti damo ne$toc.

III
8.

Ne treba htjeti spoznati govor. Treba spoznati govor-
nika.

Ne treba htjeti spoznati miris. Treba spoznatj onoga
koji njusi.

Ne treba htjeti spoznati oblik. Treba spoznati gledaoca.

Ne treba htjeti spoznati zvuk. Treba spoznati slu$aca.

Ne treba htjeti spoznati okus hrane. Treba spoznati
onoga koji razaznaje okus.

Ne treba htjeti spoznati djelo. Treba spoznati djelatelja.

Ne treba htjeti spoznati radost i bol. Treba spoznati
onoga koji razaznaje radost i bol.

Ne treba htjeti spoznati zadovoljstvo, radost i razmna-
Zanje.

Treba spoznati onoga koji razaznaje zadovoljstvo, ra-
dost, razmnaZanje.

Ne treba htjeti spoznati kretanje. Onog koji se krece
treba spoznati.

Ne treba htjeti spoznati misao. Treba spoznati mislioca.
Ovih deset tvarnih elemenata’ odnosi se na svijest (adhi-prad-
fiam), a deset elemenata svijesti’ odnosi se na tvarne elemen-
te (bica) (adhi-bhiitam)”. Jer doista, da nema tvarnih ele-
menata ne bi bilo ni elemenata svijesti, a da nema elemena-
ta svijesti, ne bi bilo tvarnih elemenata. Od samo jednog od
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njih ne bi se ostvario ni jedan oblik (riipam). A nema mno-
$tva. Kao 5to se na kolima kota¢ oslanja na Zbice a Zbice na

sredi$te, isto se tako tvarni elementi oslanjaju na elemente -

svijesti, a elementi svijesti se oslanjaju na dah". Taj dah je
svjesni atman, dobrobit, nestareéi, neumiru¢i. On ne raste
dobrim djelom niti opada rdavim. Zapravo, on navodi na do-
bro djelo onoga koga Zeli podiéi iz ovih svjetova, i on navo-
di na rdavo djelo onoga koga Zeli niZe baciti.” On je za$titnik
svijeta, vladar svijeta, gospodar svijeta”. Treba znati da je on
moj atman, da je on moj dtman.

(Prev. R. 1.)

Mundaka

I 1

(Angiras rede:)

6.

Nevidljivo, nezahvativo, bez roda i varne,

bez vida i sluha, bez ruku i nogu,

vje€no, rasprostranjeno, sveprisutno, najsuptilnije,
neunistivo, — to mudri vide kao izvor bida.

Kao pauk $to ludi i uvladi (nit)

kao bilje $to na zemlji nice

kao iz Zivog dovjeka Sto kosa i dlake rastu,
tako ovdje sve iz neunistivog biva.

Trapljenjem se brahman gradi,

otuda se hrana rada,

iz hrane dah, razum, stvarnost,

svjetovi i besmrtnost u (Zrtvenim) djelima.

Onaj koji sve zna i shvada

dija se tlapnja sastoji od znanja,
od njega je stvoreno ovo brahman,
tj. ime, lik i hrana.

I2

1.

Ovo je istina:
One Zrtve $to pjesnici u himmama vidjese
mnogostruko su rasprostranjene u tri (vede).
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Stalno ih ¢&inite, istinoljubivi, ! Radi znanja zato nek’ s gorivom u ruci ode
to je va$ put svijetu dobrolinstva wiitelju objave u brahmanu ustaljenome.

2. Ako plamen leluja 13. Onome koji je prikladno prisao, smirenih misli,
kad je upaljen Zriveni oganj, utihnulom, znalac (uditelj) prema istini
tad’ medu dvije mjere masla saopéava ono znanje 0 brahmanu .
treba s vjerom izliti prinos. kojim se shvada neuniStivo bice (ak3aram purusam),

istina.

5. Ako Zrtvuje kad plami¢ci bukte-

prinoseci dar u pravi ¢as,

oni ga vode, kao sundeve zrake, I1, 2
gdje #ivi gospodar bogova. 1. Vidljiv, skrovit, zvan onim 3to se u dubini krece,
6. »Dodi, dodi«, sjajni ga prinosi zovu, veliki oslon — tamo je ustaljeno

sun¢evim zrakama pronose Zrtvovatelja to &to se krece, dige 1 trepce.

prijatnu mu rije¢ u &ast kazuju: Znajte da je to bitak (sat) i nebitak (asat)’,

ovo je va$ zasluzni Brahmin svijet' dobroga djela. najvisi predmet Zelja
. _ koji je izvrsniji od spoznaje ljudske.
7. Nesigurne su odista te lade od osamnaest

vrsta Zrtve za koje se kaZe da su miZe (Zrtveno) djelo. f 2. To §to je sjajno, tananije od tananog,
Zaludeni koji se tome raduju kao boljem f " u kojem su svijet i ljudi smje$teni,
ponovo dolaze u Zvot i smrt. to je neunistivo brahman,
. o to je dah, to rijet, to misao.
8. Uronjeni u neznanje, umisljeni, To je stvarnost, to je besmrtnost.

misleéi kako su pametni,

i ; U to valja prodrijeti, mili, znaj.
Glupani se smu$eno motaju

kao slijepci koje slijepac vodi. 3. Kao luk uzev’ veliko oruzje Upaniada
: nek’ na njeg stavi strijelu odano3cu zasiljenu,
9. Kao djeca $to misle da cilj su postigla, ek hategns mitlju usmjerenom ma fo (tar).

viSestruko wronjeni u meznanje,

i, i i0ci Y Znaj, mili, da je to neunidtivo cilj.
iz. strasti ne shvacaju, izvrsioci (Zrtve),

i stoga propadaju kad iscrpe svijet. 4. Rijetca aum je luk, a dtman je strijela.
i, mi Brahman nazivaju ciljem.
10. Suludi, misle¢i da je Zrtva najzasluZnija?, Bes gretke ga valja pogoditi.

ni za koje drugo dobro ne znaju. Kao strijela (u cilju) (€ovjek) bi trebao da postane
Nakon uZivanja na vrhu raja dobrodinstvom osvojenog, prirode toga (tanmayah).
oni opet ulaze u ovaj il jo§ niZi svijet.

11. A oni $to se u $umi tlapnjom i vjerom bave, IIL. 1

smireni znalci koji na milodaru zive, ’ .

suncevim vratima neukaljani odlaze 5. Istinom je postiziv, tlapnjom, ovaj atman,

tamo gdje je to besmrtno bide, neuni$tivi atman. ispravnim znanjem, stalnim Zivotom b:rahman‘Skggenika
12. Brahmanu, kad promotri svjetove djelom izgradene, Unutar tijela sastoje¢i se od sjaja, Cist je

moZe ogaditi $to ono nestvoreno me biva iz stvorenoga. taj koga vide isposnici $to su se rijedili grijeha.

216 217



6. Samo istina pobjeduje, a ne neistina.

Istinom prolazi put $to vodi bogovima,
kojim idu mudraci jer su im ostvarene Zelje,
tamo gdje je fo (tat), najvisa nastamba istine.

III, 2

5.

10.

11.

Postigavsi ga, mudraci zadovoljni znanjem,
ispunjenog sopstva, obestras$éeni, smireni,
dostigav’ posvuda njega koji svuda stize, mudni,
sabrana duha, oni ulaze u sve.

. Oni koji su dobro provjerili smisao vedantskog znanja*

isposnici prodi$éeni asketskom disciplinom

oni su u svjetovima brahmana, na uzvisenom kraju
vremena,

svi s onu stranu smrti, potpuno oslobodeni.

. Qde (njihovih) petnaest djeliéa osnovama

i svi bozi (osjetila) odgovarajuéim boZanstvima
djela i arman-$to-se-sastoji-od-svijesti —
u najviSem neuni$tivom sve postaje jedno.

Kao $§to rijeke teku u more

nestaju odbacivsi ime i lik,

tako znalac, osloboden imena i lika,

stiZe nebeskom puru$i, viSem od najvideg.

Ko najviSe brahman zna, taj brahman i postaje,

a u njegovu rodu mema nikoga ko brahman ne bi znao.
On tugu prekoracuje, grijehe prekoraduje.

RazrijeSen dubinskih veza, on postaje besmrtan.

To je reteno u stihu:

Oni $to ¢ine (Zrtvena) djela, udeni u objavi, sigurmi u
brahmanu,

koji sebe s vjerom prinose jedinom vidovnjaku,

samo njima smije biti predato ovo znanje brahmana,

nakon §to je obavljen obred s glavom®.

To je istina, nju je davno izrekao mudri Angiras.

Ne mozZe je uditi ko nije obavio obred.

Naklon najvi$im mudracima. Naklon najvigim
mudracima.

(Prev. R. 1.)

Prasna

II

1. Zatim Bhargava Vaidarbhi pripita (Pippaladu): »Po-
$tovani, koliko bogova (tj. modi) podrzava stvorenje? Koliko
ih osvjetljava ovo? I koji je najbolji medu njima«?

2. Njemu on odgovori: »To je eteri¢ni prostor, a tako-
der vjetar, oganj, vode, zemlja, rije¢, misao, oko, uho. Osvi-
jetliv§i ga, oni kazu: ,Mi podrzavamo ovo tijelo, podbocivsi
ga «,

3. Rege im dah, najbolji medu njima: »Ne padajte u
zabludu! Ja podrZavam ovo tijelo, podbocivii ga, podijeljen
na pet dijelovac.

4. Oni ostado$e sumnji¢avi. A on, od ponosa, kao da
je otiSao u wis. Ali kad se on uspinje, i svi ostali se takoder
uspinju. A kad se vrati na mjesto, i svi se ostali vrati§e. Kao
$to maticu slijede sve plele ako ode, a sve se vradaju ako se
ona vrati, isto tako rije¢, misao, oko, i uho. Zadovoljni, oni
hvale dah.

5. On Zari kao vatra, on je sunce, on je Pardanya dareZljivi,
on je vjetar,

on je zemlja, tvar, bog, bitak-nebitak i ono $to je
besmrtno.
6. Kao Zbice u sreditu totka na kolima, u dahu je sve
udvriceno: himne, formule, napjevi, Zrtva, vlast i brah-

man'.

7. Kao Pradapati se u utrobi krede§, i ti se nanovo radas.
Tebi, dahu, prinos daruju bica, tebi koji s dahovima
stojis.?

219



8. Ti si bozima najbolji prenosilac, ocima prvi prinos!
Ti si istinito vladanje mudraca, potomaka Atharvana i
Angirasa.
9. Zarom si Indra, Rudra kao zadtitnik.
Zrakom se kao sunce krecde$, ti otac svjetala.
10. Kada kisi3, ova bida disu tad”
i ostaju usredena: »Po Zelji ¢e biti hrane«.
11. Ti si vratya*, O dahu, jedini mudrac, izjelica, stvarni
gospodar sviju.
Mi ti dajemo hranu, ti si nam otac, O Matari$va.
12. Tvoj oblik koji je u rije¢i smjesten, u uhu i u oku,
i u misli rasprostranjen, ufini ga sretnim. Ne odlazi!

13. Sve ovo je u vlasti daha, $to je uc¢vr$éemo u tri meba.
Stiti nas kao mati sinove, pribavi nam srec¢u i mudrost.

v

1. Zatim ga pripita Sauryayani Gargya (potomak Sirye):
»Gospodine, koji su oni koji u dovjeku spavaju, a koji su u
njemu budni? Koji je onaj bog koji vidi snove? Cija je ova
sre¢a? U kome je sve to utemeljeno«? .

2. On mu odgovori: »O Gargya, kao $to se zrake zalaze-
¢eg sunca sve ujedinjuju u tom uZarenom krugu, ali se
opet razilaze kad izade, isto se tako sve u najviSem bogu (os-
jetilu), razumu, ujedinjuje. Zato u to vrijeme Covjek ne ¢Euje,
ne vidi, ne njusi, ne kusa, ne dodiruje, ne pric¢a, ne uzima, ne
veseli se, ne obavlja nuzdu, ne krede se. KaZe se da spava.

3. Samo dahovi (kao) vatre u tom gradu ostaju budni.
Domadinska Zrtvena vatra je izdah, juzna Zrtvena vatra je
raz-dah; vatra za ljevanicu je dah (pranah), od uzimanja (pra-
nayanad) jer je vatra za ljevanicu uzeta (praniyate) od doma-
dinske vatre?

4. Unutarnji dah (samanah) se tako zove jer uravnote-
Zuje (samam nayati) dva prinosa — udisanje i izdisanje. Mi-
sao je, doista, Zrtvovatelj, a plod Zrtve je udah koji iz dana
u dan zZrtvovatelja brahmanu vodi.

5. Tu u snu onaj bog doZivljava veli¢inu. Sto je vec vi-
dio, ponovo vidi. Sto je veé¢ &uo, ponovo &uje. Sto je ved
osjetio u raznim zemljama i pravcima to ponovo osjeda. Sto
je vidio i mije vidio, $to je Guo i nije &uo, $to je doZivio i nije
doivio, §to postoji i ne postoji, sve to vidi, vidi on koji je
sve. :
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6. Kad je svjetlom svladan, taj bog ne vidi snove® Ta-
da se u tijelu javlja sreca.

7. Kao $to se ptice, mili, na drvetu odmaraju koje im
je dom, tako se sve ovo oslanja na najvisi atman:

8. Zemlja i ono &to je njeno, vode i ono $to je njihovo,
oganj i ono $to je mjegovo, prostor i ono $to je prostorno,
oko i ono §to valja vidjeti, uho i ono $to valja ¢uti, miris i
ono $to treba onjusiti, okus i ono &to je ukusno, koZa i ono
$to je za dodirivanje, rije¢ i ono $to treba redi, ruke i ono
$to je za rukovanje, spolni organ i zadovoljstvo, anus i ono
$to valja izbaciti, dvije noge i hod, razum i predmet razmis-
ljanja, um i ono $to se moZe pojmiti, jastvo i ono §to ¢&ini
»ja«, misao i ono $§to se misli, sjaj i ono §to se osvjetljava,
dah i ono 3to on podriava.

9. Doista, on je taj koji vidi, dodiruje, ¢uje, njusi, ku-
$a, misli, pojmi, ¢ini, on je svjesni atman (vidfia natma), puru-
fa, on je utemeljen u najviSem neunidtivom atmanu.

10. Najvi$em neunis$tivom stiZe onaj koji prepoznaje tog
bez-sjenog, netjelesnog, beskrvnog, Cistog, neunistivog. Mili,
on je sveznajué i postaje sve. O tome je ovaj stih:

11. Ko zna, mili, kao neunistivo,
ono gdje svejsni @tman s bozima,
svim dahovima, bi¢ima, stoji,
sveznajué, on ulazi u sve.

\'

1. Saibya Satyakama tad’ pripita njega (Pippaladu):
sPostovani, onaj medu ljudima koji doZivotno kontemplira
slog aum, koji svijet time osvaja?«

2. On mu odgovori: »O Satyakama, taj slog aum je i
vise i nize brahman. Zato znalac pomocu njega postiZze bilo
koje od njih.

3. Ako se on usredsredi na jedno slovo (A), rasvijet-
ljen njime on se brzo opet na zemlju vraca. Himne ga vo-
de svijetu ljudi. Tamo, opskrbljen trapljenjem, brihman-
skim Zivotom, vjerom. on doZivljava veli¢inu.
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4, Ako se u misli koncentrira na dva slova (AU), .odve-
den je formulama (yadurbhih) u meduprostor u mjesecev svi-
jet. Osjetivsi rasprostranjenost u mjesedevu svijetu, opet se
(ovamo) vrada.

5. Ako pak kontemplira najvideg purusu pomocu tri slo-
va (AUM), stize do sundeva sjaja. Kao $to se zmija oslo-
bada kosuljice, tako je on osloboden grijeha i pomodéu ma-
pjeva odveden u svijet brahmana. Otuda vidi purusu koji Zivi
u tijelu i koji je vii od najvise Zivotne cjeline. '

6. Tri slova su smrtonosna kada su upotrebljena od-
vojeno jedno iza drugog.
Kada se ispravno koriste u vanjskoj,
srednjoj, unutarnjoj djelatnosti, znalac ne drhti.

7. Pomodu stihova Rg-vede — ovaj svijet,
pomocu formula Yadur-vede — medusvijet.
a pomodu napjeva Sama-vede -— ono $to pjesnici objav:
ljuju: to znalac postize pomodu aum,
to Sto je mirno, nestarece, neumireée, neustrasivo, najvise.

VI

7. Njima (Pippalada) refe: »Toliko znam o najvisem
brahmanu, i od toga nema vise«.

8. Oni ga pohvalie: »Ti si nam odista otac, koji nas
vodi§ na drugu obalu (s onu stranu) neznanja. Naklon naj-
vi§im mudracima, naklon najviéim mudracimac.

(Prev. R. 1)





